ദശശരയാസ്‌ 


ഭാരതത്തിന്റെ ആദ്ധ്യാത്മികഇഞാനവും സാംസ്കാരികപൈതുകവും 
പരിപോഷിഷിക്കുകയും പ്രചരിലിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന മഹദ്ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍, 
അവയുടെ മൂല്യവും വ്യക്തതയും ഒട്ടും ചോര്‍ന്നുപോകാതെതന്നെ, 
നൂതന സാങ്കേതികവിദ്യ ഉപയോഗിച്ച്‌ പരിരക്ഷിക്കുകയും 
ജിഇഞാസുകള്‍ക്ക്‌ സൌജന്യമായി പകര്‍ന്നുകൊടുക്കുകയും ചെയ്യുക 
എന്ന ശ്രേയസ്‌ ഫണ്ദേഷന്റെ ലക്ഷ്യ സാക്ഷാത്കാരമാണ്‌ ശ്രേയസ്‌ 
ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറി. 


ഗ്രന്ഥശാലകളുടെയും ആദ്ധ്യാത്മിക പ്രസ്ഥാനങ്ങളുടെയും 
വ്യക്തികളുടെയും സഹകരണത്തോടെ കോര്‍ത്തിണക്കിയിരിക്കുന്ന 
ഈ ഓണ്‍ലൈന്‍ ലൈബ്രറിയില്‍ അപൂര്‍വ്വങ്ങളായ വിശിഷ്ടര്രന്ഥങ്ങള്‍ 
സ്‌കാന്‍ചെയ്ത്‌ മികവാര്‍ന്ന ചെറിയ പി ഡി എഫ്‌ ഫയലുകളായി 
ലദ്യമാക്കിയിരിക്കുന്നു. ഇവ കമ്പ്യൂട്ടറിലോ പ്രിന്റ്‌ ചെയ്തോ 
എളുചത്തില്‍ വായിക്കാവുന്നതാണ്‌. 


ശ്രേയസ്‌ ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറിയില്‍ ലദ്യമായ 
ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ വ്യക്തിപരമായ ആവശ്യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി സാജന്യമായി 
ഉപയോഗിക്കാവുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍ വാണിജ്യപരവും മറ്റുമായ 
കാര്യങ്ങള്‍ക്കായി ഇവ ദുരുപയോഗം ചെയ്യുന്നത്‌ തീര്‍ച്ചയായും 
അനുവദനീയമല്ല. 


ഈ ദ്രന്ഥശേഖരത്തിന്‌ മുതല്‍ക്കൂട്ടായ ഈ പുണ്യഗ്രന്ഥത്തിന്റെ 
രചയിതാവിനും പ്രകാശകര്‍ക്കും നന്ദി രേഖക്െടുത്തുന്നു. 


ശ്രേയസ്‌ ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറിയെക്കുറിച്ചും ശ്രേയസ്‌ 
ഫാനണ്ദേഷനെക്കുറിച്ചും കുടുതല്‍ വിവരങ്ങള്‍ അറിയാനും 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ പങ്കാളിയാകാനും ശ്രേയസ്‌ വെബ്സ്റ്റ്റ്‌ 
സന്ദര്‍രിക്കുക. 
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ശ്രീ ശിവായ പരമഗുരവേ നമഃ 


1 
അവഗ്ഥാത്രയ 
രോധനാസമ്്രദായ പ്രകരണം 


ശിഷ്യന്‍: സര്‍വ്ൃജ്ഞകരുണാമൂര്‍ത്തിയായും പരമഗുരുവായും 
(്പകാശിക്കുന്ന പ്രാണനാഥ! അടിയന്‍ പരമഗതി അടയാനുള്ള 
മാര്‍ഗ്ഗത്തെ ലളിതമായി മനസ്സിന്‌ ധരിക്കത്തക്കവിധത്തില്‍ ഉപദേശിച്ച 
രുളേണമേ! 


ആചാര്യന്‍: ജീവന്‍ ദേഹേന്ദ്രിയാന്തുകരണങ്ങളേയും അവയില്‍ 
അവസ്ഥാത്രയങ്ങളേയും അവറ്റില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ചൈതന്യത്തേയും 
ഇവറ്റിന്നധിഷ്ഠനമായ അസംഗോദാസീന നിതൃശുദ്ധമുക്ത പരിപൂര്‍ണ്ണ 
കൂടസ്ഥ ബ്രഹ്മചൈതന്ൃത്തെയും വിവേകാഭാവഹേതുവായിട്ട്‌, സ്വയം 
വെണ്‍മയായ സ്ഫടികം ജവാകുസുമസന്നിധിവശാല്‍ രക്തസ്ഫടിക 
മെന്ന്‌ കാണപ്പെടുംപോലെ, ഞാന്‍ എന്റേത്‌ എന്ന്‌ തിരിച്ച്‌ വിപരീത 
മായി കണ്ടുകൊള്ളുന്നതിനെ തള്ളി ഉള്ളപ്രകരാം പരമാത്മാവായി 
തന്നെ ദര്‍ശിച്ചാല്‍, അതു തന്നെയാകുന്നു പരമഗതി. 


ശിഷ്യന്‍: സ്വാമിന്‍, വെണ്‍മയായ ഒരു വസ്ര്രത്തില്‍ നിജമായിട്ട്‌ 
കറുപ്പ്‌ മുതലായ ഭേദമാകുന്ന അഴുക്ക്‌ പറ്റിയാല്‍ അതിനെ മറ്റൊരു 
ക്രിയാത്ന്ത്രത്താല്‍ എടുത്തു മാറ്റാം. സ്ഫടികത്തില്‍ ഇല്ലാതെ തോന്നി 
അഭേദമായി കലര്‍ന്നു നിന്ന രക്തവര്‍ണ്ണമെന്നതുപോലെ ഛേദിക്കാന്‍ 
പാടില്ലാതെ ഇരിക്കുന്നതിനെ എങ്ങനെ പിരിച്ചുകൂടും? 


ആചാര്യന്‍: അപ്രകാരം ഇല്ലാതിരുന്നാലും ദേഹ്റേനദ്രിയാന്തഃകര 
ണത്തെചിദാഭാസകൂടസ്ഥ മുതലായവറ്റിന്‍ വിവേകാനുഭൂതിയാല്‍ പിരി 
ച്ചെടുക്കാം. 


ശിഷ്യന്‍: ആ വിവേകാനുഭൂതി എപ്രകാരമുള്ളതാകുന്നു? 
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ആചാര്യന്‍: ദേഹം, ഇന്ദ്രിയം, അന്തഃകരണം, ജാഗ്രത്ത്‌ സ്വപ്നം 
സുഷുപ്തി ഇവയില്‍ വിഷയമായ ഭാവാഭാവരുപമായിരിക്കുന്ന ജഗത്ത്‌, 
സര്‍വ്വവും ജഡമാകുന്നു. അവറ്റെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന ചിത്ത്‌ ചിദാഭാസ 
നാകുന്നു. അതിനും അധിഷ്ഠാനമായിരിക്കുന്ന ചിത്ത്‌ കൂടസ്ഥ നിത്യ 
ബോധമായ പരമാത്മാവാണ്‌. അവയില്‍ പിരിച്ചെടുത്തുകൂടാത്ത വിധ 
ത്തില്‍ കലര്‍ന്നു തോന്നുന്ന ആ തത്ത്വങ്ങളെ പിരിച്ചുനോക്കുന്ന 
വിചാരം: 


ജാഗ്രത്തില്‍ പിരിച്ചു കാണിക്കുന്നു 


ഉണങ്ങിയ ഒരു ചാമ്പല്‍ക്കുന്നില്‍ ജലകണസംബന്ധം ഉണ്ടാകു 
മ്പോള്‍ ആ ചാമ്പലില്‍ എങ്ങിനെ ജലവ്യാപകം (ഈര്‍പ്പം) കാണപ്പെ 
ടുന്നുവോ അപ്രകാരം, ജഞാനേന്ദ്രിയ കര്‍മ്മേന്ദ്രിയങ്ങളേടുകൂടിയ ഈ 
സ്ഥൂലദേഹം ജാഗ്രദവസ്ഥയില്‍ ഭാവാഭാവരൂപമായ ഘടപടാദി 
ര്രത്യക്ഷജഗത്തായി കാണപ്പെടുമ്പോള്‍, നിര്‍വാതദീപം പോലെ കര 
ണ്റേന്ദ്രിയങ്ങളെ വിക്ഷേപിക്കാതെ ഒരേ നിലയില്‍ നിറുത്തി ശിവപെ 
രുമാന്റെ കരുണയോടുകൂടിയ, പരമഗുരുപ്രസാദത്തോടുകൂടിയ, വിവേ 
കാനുഭൂതിയാല്‍ നോക്കുകില്‍, സപ്തധാതുസമുൂഹമായ ദേഹം, രണ്ടു 
വകയോടുകൂടിയ ഇന്ദ്രിയം, അവറ്റിന്‍ വിഷയമായ ജഗത്ത്‌, ഇവകളെ 
അതാതു നാമരൂപങ്ങളോട ഭിന്നഭിന്നമായി തോന്നിപ്പിച്ച്‌ അവയെ ഉള്ളും 
വെളിയും വ്യാപിച്ചു പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന തന്നെ ആത്മാവായും അവകളെ 
ദൃശ്യമായ അനാത്മാവായും അനുഭവിപ്പാറാകും. 


ജലസംബന്ധമുള്ള ചാമ്പല്‍ക്കൂട്ടം ഉണങ്ങിയാല്‍ അതില്‍ ജലസ്വ 
ഭാവം കാണപ്പെടാതെ ജലാവ്യാപകാഭാവം അനുഭവിക്കപ്പെടും. 
അപ്പോള്‍ ആ ചാമ്പല്‍ക്കൂട്ടത്തിനും ജലത്തിനും ഉള്ള ഭേദം എപ്രകാരം 
ഗ്രഹിക്കപ്പെടുന്നുവോ അതുപോലെ, സ്ഥൂലദേഹത്തെ വിട്ട ജാഗ്ര 
ദാദി വ്യവഹാരത്തില്‍ നിന്നു നീങ്ങി ആ ആത്മചൈതന്യം സ്വപ്നദേ 
ഹത്തില്‍ പ്രവേശിക്കുമ്പോള്‍, ഇത്‌ സ്ഥൂലദേഹം, ഇത്‌ രണ്ടു വകയോ 
ടുകൂടിയ ഇന്ദ്രിയം ഇത്‌ ഭാവാഭാവരുപമായ ഘടപടാദി ജഗത്ത്‌ 
എന്നുള്ള ജ്ഞാനം എന്നിങ്ങനെ ഇവകളെ കണ്ട്‌ അനുഭവിക്കുമ്പോള്‍ 
ദേഹാദികളില്‍ നിന്നു ആത്മചൈതന്യം വേറാകുന്നുവെന്നു പിരിച്ച 
നുഭവിക്കപ്പെടും. 


സ്വപ്നത്തില്‍ പിരിച്ചു കാണിക്കുന്നു 


സ്വപ്നാവസ്ഥയില്‍ സൂക്ഷമശരീരത്തില്‍ ഇരുന്നും കൊണ്ട്‌ ആ 
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ആത്മചൈതന്യം പ(്രകാശിക്കുമ്പോഴും, അപ്രകാരം തന്നാല്‍ കല്പി 
ക്കപ്പെട്ട തന്റെ ദേഹാദി സകല ജഗത്തിലും വ്യാപിച്ചു പ്രകാശിക്കു 
മ്പോഴും, മേഘമണണ്‍ഡലം, നക്ഷ്രതമണ്ഡലം, ച്രന്ദമണ്ഡലം ഇവക 
ളില്‍ വ്യാപിച്ചു ഇവയെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന ചന്ദ്രജ്യോതിസ്സ്‌ ചെറുത്‌, 
വലുത്‌, വട്ടം മുലായ ആകൃതികളോടുകൂടിയ ആ മേഘാദികളില്‍ 
നിന്നും അന്യമാകുന്നുവെന്നു അനുഭവിക്കപ്പെടുന്നതുപോലെ, സ്വപ്ന 
ത്തില്‍ കണ്ട തന്റെ ദേഹാദി സകല ജഗത്തും സ്വാത്മചൈതന്യവ്യാപ 
കത്തില്‍ ദൃശ്യമായി കാണപ്പെടുകയാല്‍ അവകള്‍ അനാത്മാവെന്നും 
അവകളില്‍ വ്യാപിച്ചു കണ്ടു തന്നെ അനാത്മവിലക്ഷണ സ്വപ്ന്രദ 
ഷ്ടാവായ ആത്മാവെന്നും വിവേകത്താല്‍ നിദാനിച്ചു നോക്കുമ്പോള്‍ 
അപ്രകാരം തന്നെ അനുഭവത്തില്‍ വരും. 


അല്ലാതെയും ഈ ആത്മചൈതന്യവ്യാപകം അവിദ്യയായും 
സുഷുപ്തിയായും ഇരിക്കുന്ന കാരണശരീരത്തില്‍ പ്രവേശിക്കുമ്പോള്‍ 
മുന്‍പറയപ്പെട്ട സൂക്ഷ്മശരീരവും അതിന്റെ വ്യവഹാരത്തില്‍ കണ്ട 
സ്വപ്ന്പ്ഞ്ചവും ഈ ആത്മചൈതന്യവ്യാപകത്തെ വിട്ടു നീങ്ങിയ 
തുകൊണ്ടു താന്താങ്ങളെ ഉള്ള പ്രകാരം ജഡങ്ങളായിട്ട കല്‍പിച്ച്‌ കാണ 
ത്തക്കവണ്ണം ഭവിക്കും. അതുകൊണ്ടും അവകളില്‍ നിന്നും ആത്മാവു 
അന്യനാകുന്നുവെന്നുള്ള അനുഭവം വരാം. 


സുഷുപ്തിയില്‍ പിരിച്ചു കാണിക്കുന്നു 


സുഷുപ്തിയില്‍ അവിദ്യയാകുന്ന കാരണശരീരത്തില്‍ ആത്മചൈ 
തന്യവ്യാപകം പ്രാപിച്ച സമയത്ത്‌ താന്‍ അന്യമാകുന്നു എന്നുള്ള ഭേദ 
കല്‍പന വിട്ട്‌ അഭേദമായിട്ടുപോലും കല്‍പിച്ചതായി കാണപ്പെടാതെ 
ശൂന്യം പോലെ പ്രകാശിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കും. തദ്ൃശയിലും അവന്റെ വില 
ക്ഷണതയെ കണ്ടനുഭവിയ്ക്കണം. 


ശിഷ്യന്‍: ജാഗ്രത്ത്‌, സ്വപ്നം ഈ രണ്ടവസ്ഥകളിലും സ്ഥൂലസൂ 
ക്ഷമങ്ങളാകുന്ന രണ്ടു ശരീരങ്ങളോടും കൂടി സകലജഗത്തും ദൃശ്യ 
മായി കാണപ്പെട്ടതുകൊണ്ട്‌ ഇതു ആത്മവസ്തു, ഇതു അനാത്മവസ്തു 
എന്നിങ്ങനെ വിവേകിച്ച്‌ അറിയാല്‍ കഴിയും. സുഷുപ്തൃയവസ്ഥയില്‍ 
ദൃശ്യം, ദ്രഷ്ടാ, ദര്‍ശനം എന്നുള്ള ഭേദം അനുഭ വിക്കപ്പെടാത്ത 
സ്ഥിതിക്കു ആത്മാനാത്മവിവേകാനുഭൂതി എങ്ങനെ ഘടിയ്ക്കും? 


ആചാര്യന്‍: ദൃഷ്ടിയില്‍ കാണപ്പെട്ട ഒരു രജ്ജുവെ ഇതെന്ന്‌ സാമാ 
ന്യജ്ഞാനത്താല്‍ കുറിക്കുമ്പോള്‍ അതീന്നു വേറായി കല്പന ഹേതു 
വായിട്ട തോന്നിയ സര്‍പ്പം ബുദ്ധിവഴിയായി അനുഭവിയ്ക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ 


6 നിജാനന്ദവിലാസം 





ഏറിയ ഭയത്തോടുകൂടി ആ കയറ്റിന്മേല്‍ വീണു മൂര്‍ച്ഛ അടഞ്ഞിട്ടും, 
അപ്പോള്‍ കണ്ണുവഴിയായി കയറ്റിനെപ്പറ്റി ബുദ്ധിയിലുദിച്ച ഇതെന്ന 
സാമാനൃജ്ഞാനവും ക്രാന്തി നിമത്തം രജ്ജുവില്‍ കല്‍പിക്കപ്പെട്ട ബുദ്ധി 
യില്‍ വഴിയെ സര്‍പ്പമായി പ്രകാശിച്ച സര്‍പ്പജ്ഞാനവും തമ്മില്‍ ഐക്യ 
പ്പെട്ടു. അപ്പോള്‍ അവ വേറെ ആകുന്നുവെന്നുള്ള വിവേകത്തിനു അവ 
സരമില്ലാതിരുന്നു. എങ്കിലും മൂര്‍ച്ഛ തെളിയുമ്പോള്‍ ഇത്‌, സര്‍പ്പം എന്ന 
രണ്ടു ജ്ഞാനവും പ്രത്യക്ഷത്തെ മുന്നിട്ടു മുമ്പിലത്തെപ്പോലെ ബുദ്ധി 
യിന്‍ വഴിയിലൂടെ രജ്ജുവില്‍ ഉദിക്കയാല്‍ ആ ഉദിച്ച അവസ്ഥയെ 
ക്കൊണ്ടു വിവേകിക്കില്‍ ഭേദഭാവന അറും. മൂര്‍ച്ഛയുടെ മുമ്പും പിമ്പും 
ആയി ഉദിച്ച രണ്ടു ജ്ഞാനത്തില്‍, ഇതെന്ന ജ്ഞാനാനുഭവം വസ്തു 
തന്ത്രമായ കയറ്റിനെ ചേര്‍ന്ന വിവേകജ്ഞാനമെന്നും, സര്‍പ്പജ്ഞാനം 
കര്‍ത്തൃതന്ത്രമായ ആരോപിതസര്‍പ്പവിഷയവിവേകജ്ഞാനമെന്നും 
വിവേകാനുഭൂതി ഉണ്ടാകുമാറുപോലെ, സുഷുപ്തിയില്‍ കാരണശരീ 
രത്തോട്‌ ഐക്ുപ്പെട്ട ഭേദാഭേദകല്‍പന കൂടാതെ ശുന്യം പോലെ കാണ 
പ്പെട്ട ജഞാനസ്വരൂപമായ ആത്മവ്യാപകം ഉണരുമ്പോള്‍, ഞാന്‍ ഒന്നു 
മറിയാതെ സുഖമായി ഉറങ്ങിയെന്നുള്ള അനുഭവം ആകട്ടെ, ആ 
ആത്മാവ്‌ സുഷുപ്തിയില്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുമ്പോള്‍ അന്യനാലുണ്ടായ 
ചില വാക്കുകള്‍ നിമിത്തം ഉണരുന്ന സ്വഭാവമാകട്ടെ, ഇവറ്റെ ശോധി 
ച്ചാല്‍ ആ അവസ്ഥയെ ചേര്‍ന്ന ആത്മവിവേകം ഉദിക്കാവുന്നതാണ്‌. 
അതായത്‌ ഉറങ്ങുമ്പോള്‍ ചില ചൊല്ലുകള്‍ കേള്‍ക്കപ്പെടാതെയും 
ചിലതു കേള്‍ക്കപ്പെട്ടും, അപ്പോള്‍ കരണ്റേന്ദിയങ്ങളെ ഒഴിഞ്ഞു ശൂന്യം 
പോലെയിരുന്ന ആ ആത്മവ്യാപകം യാതൊരു കല്പനയോടും അഭി 
മുഖപ്പെടാതെ തെളിവായി ഉദിച്ച്‌, അനന്തരം മറ്റൊരു ചൊല്ലാല്‍ 
അതിന്റെ പൊരുളോടുകൂടിയ കല്പനയോടു കൂടുന്ന ആ അവസ്ഥയെ 
വിവേകത്താല്‍ അനുഭവിച്ചു നോക്കുകില്‍ ശൂന്യത്താല്‍ തന്നെ അസ 
ത്തുപോലെ കണ്ടുകൊണ്ടുള്ള കുറിപ്പും, ശൂനൃത്തിനു വേറായി കല്പ 
നയോടെതിരിടാതെ ചില ശബ്ദവിശേഷങ്ങളാല്‍ കരണേന്ദ്രിയങ്ങളുടെ 
സംബന്ധം കൂടാതെ സാമാന്യമായി ഉള്ളില്‍ ഒരു ഉണര്‍വ്വു മാത്രമായി 
ഉദിച്ചു പ്രകാശിച്ച കുറിപ്പും അനന്തരം ചില ശബ്ദങ്ങളാല്‍ ഉണ്ടായ 
അതിന്റെ അര്‍ത്ഥമായ കലപനയോടുംകൂടി പ്രകാശിച്ച കുറിപ്പും നിദാ 
നമായ വിവേകത്തോടുകൂടി അനുഭവിച്ചു നോക്കിയാല്‍ ശൂന്യം 
പോലുള്ള അസത്വഭാവമാകട്ടെ സാമാന്യമായ ഉണര്‍വ്വിന്റെ കുറിപ്പാ 
കട്ടെ, കല്പനയോടുകൂടിപ്രകാശിച്ചതാകട്ടെ, ഇവറ്റിനും, ഇവകളെ ദൃശ്യ 
മായ അനാത്മവസ്തുക്കളായി പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന ദ്രഷ്ടാവായ ജ്ഞാന 
സ്വരൂപമായ തനിക്കും തമ്മിലുള്ള ഭേദജ്ഞാനാനുഭൂതി ഉണ്ടാകും. 


അവസ്ഥാധ്രയ ശോധനാസ്രമ്പദായ പ്രകരണം ഗ്‌ 





ആകയാല്‍ ആകാശത്തൊരിടത്തില്‍ പതിവായിരിക്കുന്ന ചന്ന്രമ 
ണ്ഡലം ദൃഷ്ടിചലനഭേദത്തോടുകൂടി നോക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ ആ 
സ്ഥലത്ത്‌ ച്രദ്രമണ്ഡലം ഇല്ലാത്തതുപോലെയും ഒരു നാലു കോലി 
നകലമായി രണ്ടു മണ്ഡലമായിട്ട്‌ ഉദിച്ചു പ്രകാശിക്കുന്നതു പോലെ 
യും അവയിലും ദൃഷ്ടിയുടെ ചലനഭേദത്താല്‍ ഒരു മണ്ഡലം കണ്ടും 
കാണാതെയായും മറ്റൊരു മണ്ഡലം നല്ലപോലെ വട്ടം തികഞ്ഞു 
രപകാശിച്ചും കാണപ്പെടുമ്പോള്‍ അവന്റെ സ്ഥാനത്ത്‌ അവന്റെ 
ശൂന്യവും മറ്റൊരു സ്ഥലത്ത്‌ മണ്ഡലത്തിന്റെ കുറിപ്പു കൂടാതെയുള്ള 
അവന്റെ ഉദയവും വേറൊരു സ്ഥലത്ത്‌ മണ്ഡലം തികഞ്ഞ വിശേഷ 
മായ ഉദയവും ഒരു ദൃഷ്ടിയില്‍ കാണപ്പെടുന്നതുപോലെ, കരണേ 
ന്ദ്രിയങ്ങള്‍ അടങ്ങി ആത്മാ മാത്രമായി ശേഷിച്ച സ്ഥലത്ത്‌ ശുന്യം 
പോലെയുള്ള അവന്റെ അഭാവവും അതില്‍ നിന്ന്‌ ഭേദമായി വിശേഷം 
കൂടാതെ ഉണര്‍വ്വ്‌ മാര്രമായ സാമാന്യ ഉദയവും സങ്കല്പത്തോടുകൂ 
ടിയ വിശേഷ ഉദയവും ഏതു ആത്മചൈതന്യവ്യാപകത്തില്‍ ഭേദിച്ച്‌ 
കാണപ്പെടുന്നുവോ, ആ ആത്മചൈതന്യ വ്യാപകത്തെ വേറായിട്ടു 
കണ്ട്‌ അതിനെ വസ്തുത്രന്രമായ അഹംപദാര്‍ത്ഥമായിട്ട നിര്‍ണ്ണയമാ 
യനുഭവിച്ച്‌, അവനു ദൃശ്യമായിത്തോന്നിയ ശൂന്യസാമാന്യവിശേഷക്കു 
റിപ്പുകളെ കര്‍തൃതന്ത്രമായ കല്‍പിതവസ്തുവായിട്ടും തെളിഞ്ഞ്‌ ആ 
കല്‍പിതങ്ങളും ഭേദമായി അനുഭവിക്കപ്പെടും. വിവേകത്താല്‍ ബാധി 
ക്കപ്പെടും, രണ്ടു കാലത്തും തന്റെ അധിഷ്ഠാനത്തിന്നു വേറായിരിക്ക 
യില്ലലെന്ന്‌ മതിച്ച രജ്ജൂുവില്‍ തോന്നിയ സര്‍പ്പത്തെ രജ്ജുസത്തയാല്‍ 
വ്യാപിക്കേ, ആ സത്തയാല്‍ സര്‍പ്പസത്ത കാല്രതയത്തിലും വേറായി 
ല്ലാതെ വിട്ടുനീങ്ങി രജ്ജുവിന്റെ വ്യപകസന്മാത്രമായിപ്രകാശിക്കുന്ന 
തുപോലെ ജ്ഞാനസ്വരൂപമായ ആത്മാവിന്റെ സത്തയാല്‍ ഈ ശുന്യം, 
സാമാന്യം, സങ്കല്പമായ വിശേഷം അപ്രകാരം സ്വപ്നജഗത്ത്‌, സ്ഥൂല 
ദേഹത്തോടുകൂടിയ ജാഗ്രത്പ്രപഞ്ചം, ഇവറ്റെ വ യാപിക്കുന്നതിന്‌ സാധ 
നമായ ഇന്ദ്രിയകരണങ്ങള്‍, ഇതുകളെ എല്ലാവറ്റെയും അനുഭവിച്ച 
പ്രകാരം ഓര്‍മ്മയാല്‍ ഒരു കാലത്ത്‌ അഭിമുഖപ്പെടുകില്‍ അക്കാലത്ത്‌ 
ആദ്യമന്തമറ്റ ആത്മപ്രകാശസമുദ്രത്തില്‍ നാമരൂപങ്ങളായ അല, കുമിള, 
നുര മുതലായ ഈ പ്രപഞ്ചമശേഷവും ഇതിങ്കല്‍ അടങ്ങുന്നതായി 
അനുഭവത്തിനു വരും. ആകയാല്‍ കാറ്റ്‌ ശമിച്ച വ്യാപകസമുദ്രത്തിലു 
ണ്ടായ അലനുരകുമിളകള്‍ അതാതു സ്ഥാനത്തില്‍ ജലമാത്രമായി 
അടങ്ങി വ്യാപക സമുദ്രമായി കാണുന്നതുപോലെ, അനേക നാമ 
രൂപവിചിര്രങ്ങളായി ദൃശ്യഭേദത്തോടുകൂടിയ എനേക ബ്രഹ്മാണ്ഡ 
മണ്ഡലങ്ങളായി ഭവിച്ച സ്ഥൂലസൂക്ഷ്മകാരണങ്ങളെന്ന ജഡപ്രപഞ്ച 
ങ്ങള്‍ വാസനയെന്ന കല്പനയാകുന്ന ചലനവായു അടങ്ങവേ അവ 
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കള്‍ തത്തത്സ്ഥാനത്തില്‍ തന്നെ ആധാരവൃത്തിജ്ഞാനസമുദ്രമാത്ര 
മായിട്ട്‌ അടങ്ങിക്കാണും. ആവിധ വൃത്തിസമുദ്രത്തെ ഉറ്റു നോക്കു 
മ്പോള്‍ ആദിമദ്ധാന്തശൂന്യമായി സ്ഥൂലസൂക്ഷ്മകാരണാദി ഭേദം 
കൂടാതെ ഏകാകാരമായി, ജ്ഞാനാനന്ദഘനമായി, അനുഭവത്തിന്നു 
വരും. ആ അനുഭവവും കരതലാമലകം പോലെ തന്റെ ജ്ഞാന പ്രകാ 
ശത്തില്‍ ദൃശ്യമായി ഗ്രഹിക്കപ്പെടുകയാലും ദൃശ്യമശേഷവും അനാ 
ത്മാവാകയാലും അതു അഹംപദാര്‍ത്തെല്ലെന്നും, അതിനെ വ്യാപിച്ചു 
പ്രകാശിക്കുന്ന സ്വരൂപജ്ഞാനവഹ്നിയില്‍ ദൃശ്യമായ വൃത്തിക്കുസുമം 
ഭവിപ്പാന്‍ കാരണമില്ലയെന്നും നിഷേധിക്കുമ്പോള്‍ അതും അധിഷ്ഠാ 
നാത്മസ്വരൂപ ഭാനമാത്രമായി നീങ്ങിപ്പോകും. ഈ ആത്മസ്വഭാവത്തെ 
അഹംകാരവൃത്തി സംബന്ധം കൂടാതെ താനായി പ്രകാശിക്കുന്ന 
പ്രകാരം അനുഭവിച്ചാലും. 


ശിഷ്യന്‍ അപ്രകാരമേ സ്ഥുലസൂക്ഷ്മകാരണങ്ങളായി തോന്നിയ 
ര്രഹ്മാണ്‍്ഡമണ്‍ഡലങ്ങളെ സ്വാനുഭവത്തില്‍ കണ്ട പ്രകാരം, ബഹി 
രിന്ദ്രിയങ്ങളാല്‍ വ്യാപിക്കപ്പെട്ട പദാര്‍ത്ഥങ്ങളെ ബഹിരിന്ദ്രിയ വ്യാപാ 
രോപയോഗിയായ വിഷയാധാര അഖണ്‍ഡവൃത്തിയിലും, അന്തരിന്ദ്രി 
യങ്ങളാല്‍ വ്യാപിച്ചു ്രകാശിക്കപ്പെട്ട സൂക്ഷ്‌ മപ്രപഞ്ചങ്ങളെ 
സൂക്ഷ്മവിഷയ്രഗഹണോപയോഗിയായ വിഷയാധാര അഖണ്‍ഡവ്യ 
ത്തിയിലും, കാരണപ്രപഞ്ചത്തെ, അതിനെ വ്യാപിച്ച്‌ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന 
കാരണപ്രപഞ്ചവിഷയഗ്രഹണസാമ്ഗ്രിയായ വിഷയാധാര അഖണ്ഡ 
വൃത്തിയിലുമായിട്ട ലയിപ്പിച്ച്‌, മുമ്പില്‍ വിക്ഷേപവൃത്തിയാല്‍ തോന്നിയ 
സ്ഥുലസൂക്ഷ്മപഞ്ചഭൂതങ്ങളുടെ വികാരങ്ങളായ സ്ഥുലസൂക്ഷ്മശരീ 
രങ്ങളോടും കൂടിയ പ്രപഞ്ചാഭാവമാകട്ടെ, അവിദ്യയാല്‍ തോന്നിയ 
ഭാവാഭാവ്രപകാശക ആത്മപ്രകാശത്തെ മറയ്ക്കുന്ന കാരണ പ്രപഞ്ച 
ാഭാവമാകട്ടെ, ഇവറ്റെ തനിക്കഭേദമായി കാണിച്ച അഖണ്‍ഡപരിപൂര്‍ണ്ണ 
വൃത്തി മാര്രമായിട്ട തനതനുഭവത്തില്‍ വന്ന സമയത്ത്‌ അതിനെയും, 
ആചാര്യരുടെ ഉപദേശപ്രകാരം അതിസൂക്ഷ്മമായ തനല്‍്‌ ത്രിപുടിശുന്യ 
സ്വരൂപജ്ഞാനത്തെ ആ വൃത്തിയില്‍ ഉള്ളും വെളിയും ഇടവിടാതെ 
നിറഞ്ഞു പ്രകാശിക്കുന്ന ഭാനന്റെ വൃത്തിസംബന്ധം കൂടാതെ താനായി 
അനുഭവിക്കേ, മുന്‍പറയപ്പെട്ട വൃത്തിയും കാല്രതയത്തിലും ഇല്ലാത്ത 
തായി നീങ്ങി ഭാവാഭാവാത്മകവൃത്തികളില്ലാത്ത സ്വപരരകാശമായ തന 
താത്മസ്വഭാവത്തെ സ്വാനുഭവത്തിനാല്‍ അടഞ്ഞ്‌, സ്വാത്മാനന്ദസമു 
ര്രത്തില്‍ മുഴുകി, വാസനാര്രയമറ്റവനായി ഭവിച്ചു. 


(്ുണാധിക്യജന്യ ആരോപ 
സുക്ഷ്മ നിരുപണ പ്രകരണം 


ശിഷ്യന്‍ ആചാര്യരെ വന്ദിച്ച്‌ വണക്കത്തോടുകൂടി ചോദിച്ചു. 


ഇപ്രകാരം ഭാവാഭാവവ്യത്തിസംബന്ധം കൂടാതെ, സ്വ്പകാശപര 
മാത്മാ ആവിര്‍ഭാവതിരോഭാവം കൂടാതെ ഏകമായി എക്കാലത്തും 
എങ്ങും പ്രകാശിക്കയാല്‍, അദ്ധ്യാരോപ അപവാദങ്ങള്‍ക്കു ആദരവായി 
നിന്ന പ്രപഞ്ചാദ്ധ്യാസം ആഭാസമായിട്ടെങ്കിലും വരാന്‍ കാരണമെന്ത്‌? 
ഞാന്‍ ഒന്നുമറിയാതെ സുഖമായി ഉറങ്ങി എന്നതിനെ പരിശോധിക്കുന്ന 
വിധം എങ്ങനെ? ഇവറ്റെ അരുളിച്ചെയ്യേണമേ! 


ആചാര്യന്‍: ഞാന്‍ എന്നും, സുഖം എന്നും, ഒന്നും അറിയാതെ 
ഉറങ്ങി എന്നും കാണപ്പെട്ടതില്‍, ഇതു സര്‍പ്പമെന്നതില്‍ പ്രത്യക്ഷമായി 
അനുഭിവിക്കപ്പെട്ട രജ്ജുവില്‍ ഇതെന്ന ജ്ഞാനം സാമാന്യജ്ഞാനമാ 
യിരുന്നു എങ്കിലും സര്‍പ്പാനുഭവജ്ഞാനമാകുന്നതു പോലെ, ഞാനെന്ന 
ജ്ഞാനം സാമാന്യജ്ഞാനമായിരുന്നുവെങ്കിലും ്രഹ്മാനുഭവജ്ഞാ 
നമാകും. കയറ്റില്‍ സര്‍പ്പമെന്ന ജ്ഞാനം വിശേഷജ്ഞാനമായിരു 
ന്നാലും വിവേകാനുഭൂതിയാല്‍ ബാധിക്കപ്പെടുകകൊണ്ട്‌ അപ്രമാണ 
ജ്ഞാനമാകുന്നതുപോലെ, ഒന്നുമറിയാതെ ഉറങ്ങി എന്ന ജ്ഞാനം 
വിശേഷജ്ഞാനമായിരിക്കിലും അപ്രമാണജ്ഞാനാനുഭവമാകും. 


ശി: അതെങ്ങനെ? 


ആചാ: ജന്മാന്തരത്തില്‍ ശു്രനായിരുന്ന ഒരുവന്‍ മറ്റൊരു ജന്മ 
ത്തില്‍ സ്രാഹ്മണനായിരിക്കുമ്പോള്‍, ശിഖായജേഞാപവീതത്തോടു 
കൂടിയ തന്റെ ദേഹത്തെ കണ്ട്‌ അതിനെ മറന്ന്‌ തന്നെ ബ്രാഹ്മണനെന്നു 
നിര്‍ണ്ണയമായി സ്വീകരിച്ചതുപോലെ ജാഗ്രദവസ്ഥയില്‍ രക്തമൂര്രമാം 
സാദികളാലൂണ്ടായി സ്ഥുലശരീരത്തെ ഞാനെന്നഭിമാനിച്ച അവസ്ഥ 
വിട്ട്‌ സ്വപ്നാവസ്ഥയെ പ്രവേശിക്കയാല്‍ മനോമാത്രത്താല്‍ കല്പി 
ക്കപ്പെട്ട ഞാന്‍ എന്ന ബിന്ദുവില്‍ വാസനയാല്‍ തോന്നിയ ശരീരം 
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കാണപ്പെട്ട, അതിനത്തന്നെ ഞാനെന്ന്‌ അനുഭവിച്ച്‌, അനന്തരം ആ 
അവസ്ഥ വിട്ട്‌ സുഷുപ്തിയില്‍ പ്രവേശിച്ച്‌ അവിടെ ഇന്ദ്രിയ വാസന 
മനോവാസന ഈ രണ്ടും അഹംകാരമാകുന്ന ബിന്ദുവില്‍ നിന്ന്‌ 
വേര്‍പെട്ടുതിനാല്‍ സ്ഥുലസൂക്ഷ്മക്കുറിപ്പാകുന്ന വിശേഷാഭാവവും കാര 
ണസംബന്ധാഭാവവും നിമിത്തം അവിദ്യാന്ധകാരത്താല്‍ വിഴുങ്ങപ്പെട്ട, 
ക്ഷണമാര്രത്തില്‍ അതും ലയിച്ച്‌, ഇന്ധനമില്ലാത്ത അഗ്നികണം 
പോലെ അഹംകാരപ്രതിബിംബിതജീവജ്ഞാനവും തനത്‌ ബിംബമായ 
കൂടസ്ഥചൈതനൃത്തില്‍ അതുമാര്രമായടങ്ങിയിരുന്ന്‌, അനന്തരം 
കര്‍മ്മവാസനാവശത്താല്‍ നിരാകാരമായ വൃത്തി ഉദിച്ച്‌, അതില്‍ കൂട 
സ്ഥന്‍ ജീവരൂപ്രപതിബിംബമായി തോന്നി, ആ വൃത്തിയില്‍ പ്രതിബിം 
ബപ്രകാശത്താല്‍ ആ അഹംകാരമെന്ന ബിന്ദു പൂര്‍വ്വം പോലെ അഹം 
എന്നു പ്രതിഫലിച്ച്‌, ആ അഹങ്കാരവൃത്തിയില്‍ നിരാകാരവൃത്തിയി 
ങ്കല്‍ മുന്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ചൈതന്യം തന്നെ പ്രതിബിംബിച്ച, ആ ആത്മ 
പ്രകാശത്തോടുകൂടിയ അഹങ്കാരവും അക്ഷണത്തില്‍ തനിക്കു വിഷ 
യ്രഗഹണസാമ്രഗിയായുള്ള ദേഹേന്ദ്രിയാദികളുടെ വാസന തന്നിലു 
ദിക്കാത്തതുകൊണ്ട്‌ അഹം അഹം എന്നു താന്‍ പ്രകാശിച്ചിടും. 


അവിടെ നിര്‍വികാസ വിശേഷ കൂടസ്ഥനായ തന്റെ ബിബചൈ 
തന്യം തനിക്കാശ്രയമായി പ്രകാശിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നിട്ടും വിവേകാഭാവം 
നമിത്തം അതിനെയും, ഈ അഹംകാര വൃത്തിക്ക്‌ സാക്ഷിയായി കുറി 
ച്ചറിയുന്നതിന്‌ സാമര്‍ത്ഥ്യമില്ലാതെ, ഈ അഹംകാരവൃത്തിയില്‍ പ്രതി 
ബിംബിച്ച്‌ പ്രകാശിക്കുന്ന തന്നെയും, അഹംകാരവൃത്തിക്ക്‌ ചിജജഡ 
വിവേകമില്ലായ്‌കയാല്‍ ഇതു അഹംകാരം, താന്‍ അഹംകാരി എന്നറി 
യുന്നതിന്‌ വല്ലഭമില്ലാതെ നിര്‍വിഷയമായിരുന്ന നിര്‍വൃത്തിക നിരാ 
കാര കൂടസ്ഥ ചൈതന്യമാകട്ടെ, നിരാകാരശുദ്ധസത്ത്വവൃത്തിപ്രതിബിം 
ബിത വിശേഷകൂടസ്ഥ ചൈതന്യമാകട്ടെ, അഹംകാരവ്ൃത്തിപ്രതിബിം 
ബിത അഹങ്കാരിചൈതന്യമാകട്ടെ ഇമ്മൂന്നും അഹംകാരവ്യത്തിയില്‍ 
വിഷയവാസന ഉദിക്കായ്കയാല്‍ നിര്‍വിഷയമായ അഹംകാരം ഇരു 
ന്നിട്ടും ഇല്ലാത്തതുപോലെ ഇതെന്നു നിര്‍ണ്ണയിപ്പാന്‍ പാടില്ലാത്തതി 
നാല്‍ നിരാലംബമായി വാടി മയങ്ങി, ആ സമയത്ത്‌ തന്നിലടങ്ങിയ 
തമോഗുണം ആ അഹംകാരവ്യത്തിയില്‍ പ്രകാശിച്ചിരിക്കുന്ന അഹം 
കാരചൈതന്യത്തെയും അതിനു ബിംബസ്ഥാനമായിരിക്കുന്ന കൂടസ്ഥ 
ചൈതന്യത്തെയും ജഞാനമായി സിദ്ധിക്കാത്ത വിധത്തില്‍ ലയരൂപ 
മായിരുന്നു മയക്കി, ആ അവസ്ഥയില്‍ ലയരൂപമായ തമോഗുണത്താ 
ലുണ്ടായ അഹംകാരത്തിന്റെ ഘോരമായ മയക്കത്തിന്‌ അഹംകാര 
ത്തില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച അഹംകാരചൈതന്യവും പ്രാപിച്ചതുപോല 
ഭവിച്ച്‌ പ്രകാശിക്കേ, ആ അഹംകാരവ്ൃത്തിക്കുള്ളടങ്ങിയ രജോഗുണം 
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തനതു ശക്തിയാല്‍ അതിസൂക്ഷ്മമായ വാസനാരൂപമായ സ്ഥുലസൂ 
ക്ഷ്മകരുവികാരങ്ങളാകട്ടെ, അവയുടെ വിഷയങ്ങളാകട്ടെ, അവയുടെ 
സ്ഫൂര്‍ത്തിയെ പ്രജ്ഞാമാത്രമായി ഉദിപ്പിച്ച അക്ഷണത്തില്‍ ആ അഹം 
കാരവ്ൃത്തിക്കുള്ളടങ്ങിയ സത്ത്വഗുണം അഹംകാരവ്ൃത്തിക്കു വിവേ 
കലേശം പോലും ഇല്ലാത്തതിനാല്‍ രജോഗുണത്താല്‍ തോന്നിയ അതി 
സൂക്ഷ്മങ്ങളായ ആ വിഷയങ്ങളെ അതിസൂക്ഷ്മങ്ങളായി കാണിച്ച 
അവകളെത്തന്നെ അതു അവലംബനമായിട്ട്‌ അഭിമാനിച്ചിരിക്കെ, ആ 
അനുഭൂതിയില്‍ ആ വിധ അവലംബനത്തോടുകൂടിയ അഹംകാരം ആ 
സത്ത്വഗുണത്തിന്‍ സഹായത്താല്‍ അതിസൂക്ഷ്മമായി വാസനാരൂപ 
ഭോഗഭോഗ്യഭോക്ത്യ ര്രിപൂടിയെ കൊടുക്കുന്ന കരുവികരണങ്ങളോടും 
കൂടി, അതില്‍ നിന്ന്‌ മുമ്പുള്ള അനുഭവത്തേയും വര്‍ത്തമാനത്തിന്റെ 
അനുഭവത്തെയും ഭേദമായി കണ്ട്‌, ഈ വര്‍ത്തമാനാനുഭവത്തിന്റെ 
തോറ്റമില്ലായ്മ തന്നെ ഭൂതകാലാനുഭവത്തില്‍ ജ്ഞാനത്തിന്റെ അഭാ 
വമായി കല്‍പിക്കപ്പെട്ട ആ കല്പനയാല്‍ കൂടസ്ഥപരമാത്മചൈതന്യ 
മായ തനതധിഷ്ഠാനചൈതന്യം തന്നെ, ഒരു സ്ഥാണു ചോരനായി 
തോന്നുന്നതുപോലെ, അജ്ഞാനമായി തോന്നി, അപ്രകാരം തന്നെ 
തന്റെ സ്വരൂപം സഹജമായി മറപ്പെട്ട്‌ സ്ഥൂലസൂക്ഷ്‌മോപാധികളില്‍ 
ആത്മബുദ്ധി തടിച്ച്‌, ആ അനാത്മവസ്തുവില്‍ തടിച്ച ആത്മബുദ്ധി 
യാല്‍ ജാഗ്രത്‌, സ്വപ്നം, സുഷുപ്തി എന്ന മൂന്നവസ്ഥകളിലും ആവ 
രണം, വിക്ഷേപം എന്ന രണ്ടു ശക്തികളാല്‍ സ്വരൂപജ്ഞാനപ്രകാശ 
വിവേകജ്ഞാനം കൂടാതെ ക്രാന്തനെപ്പോലെ ചുഴലുന്നു. 


ഇതിനെ വിവേകിച്ച്‌ ശോധിച്ചു തള്ളുന്നതിനുള്ള വിവരം: 


സ്ഥൂലവ്യാപകമായ അഹന്തയെ സ്ഥൂുലത്തീന്നു വേറായിട്ടും, 
അപ്രകാരം സ്ഥുലത്തീന്നു വേറായി സൂക്ഷ്മത്തെ വ്യാപിച്ചതായി ഇരി 
ക്കുന്ന ആ അഹന്തയെത്തന്നെ സൂക്ഷ്മത്തിനു വേറാക്കി അതിനെ 
ത്തന്നെ ആ സൂക്ഷ്മത്തിന്നു കാരണമായും, സ്ഥൂലസൂക്ഷ്മബീജമായ 
ആ കാരണത്തെ വ്യാപിച്ച അഹന്തയെ ആ കാരണത്തീന്നു വേറായും, 
അഹംപദാര്‍ത്ഥമെന്നു കാണണം. അപ്രകാരം കാണുകില്‍ ആ ആവ 
രണവിക്ഷേപ ശക്തികളും അവറ്റാല്‍ തോന്നിയ മുന്നവസ്ഥകളും 
തന്നില്‍ നിന്നു വേറായിട്ടു തോന്നി അനാത്മവസ്തുക്കളായി നിഷേ 
ധിക്കപ്പെടും. ശ്രോധ്രത്തിനാല്‍ രൂപം കാണാന്‍ കഴിയാത്തതുപോലെ 
ആവരണ വിക്ഷേപങ്ങള്‍ വിട്ടു നീങ്ങിയ ആത്മാ ദ്രഷ്ടാ മാര്രമായി 
നില്‍ക്കയാല്‍, മുന്‍ പറയപ്പെട്ട അനാത്മവസ്തുക്കള്‍ തോന്നാതെ നിരാ 
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ധാരമായി നശിച്ചു പോകും. അക്കാലത്ത്‌ ദ്വൈതവസ്തുക്കളില്ലായ്ക 
യാല്‍ അഹം പദാര്‍ത്ഥമായി അനുഭവത്തിനു വരും. 


ആ അനുഭൂതിയില്‍ സ്ഥൂല സൂക്ഷ്മ കാരണമായ സകല പ്രപ 
ഞ്ചവും കൂടസ്ഥ പരമാത്മ സ്വരൂപ ചൈതന്യവും വ്യാപക ചൈതന്യ 
മാത്രമായിട്ട്‌, ജലബുദ്ബുദതരംഗാദികളോടു കൂടിയ ഒരു വിസ്താര 
മായ തടാകത്തില്‍ സഹജമായി ഇടവിടാതെ നിറഞ്ഞ വ്യാപകാകാശം 
മറഞ്ഞു കാണുകിലും തടാകത്തെ പ്രതിബിംബിച്ച ആകാശം നോക്ക 
പ്പെടുമ്പോള്‍ ജലവികാരമായ ഫേനബുദ്ബുദതരംഗാദികളും അതു 
കള്‍ക്ക്‌ ആധാരമായ ജലവും ബിംബകാരണത്തെ മറയ്ക്കുന്നതിന്‌ വല്ല 
ഭമില്ലാതെ, അനുഭൂതിയില്‍ കാണപ്പെടാതെ, പ്രതിബിംബാകാശ 
സത്തയെ, തനിക്കു വേറായിട്ടു കാണിക്കാതെ, ബിംബാകാശസത്ത 
തന്നെ എങ്ങിനെ അനുഭവിക്കപ്പെടുന്നോ അങ്ങിനെ തന്നെ, അനുഭവി 
ക്കപ്പെടുന്നതാണ്‌. ഇങ്ങനെ അനുഭവം വരുകില്‍ അദ്ധ്യാസത്തിന്റെ വിവ 
രവും സുഷുപ്തിയില്‍ ആത്മാനാത്മവിവേകമുദിക്കുന്ന വിധവും ലളി 
തമായി അറിയാറാകും. 


ശി: അഹന്ത മൂന്നുവിധ ഉപാധികളെ വ്യാപിച്ച വിധത്തെയും, 
അതിനെ അവകളില്‍ നിന്നും അപ്പുറപ്പെടുത്തുന്ന മാതിരിയേയും, വിവ 
രമായി വിസ്തരിച്ചറിയത്തക്കവണ്ണം ഉപദേശിച്ചരുളേണമേ! 


ആചാ: സുഷുപ്തിയില്‍ നിന്നും ഉദിച്ച അഹന്ത തനതു സത്ത്വം, 
രജസ്സ്‌, തമസ്സ്‌ എന്ന മൂന്നു ഗുണങ്ങളില്‍, തമോഗുണത്താല്‍ അഹം 
പൊരുളിനെ അജ്ഞാനമായിക്കൊണ്ട്‌ രജോഗുണത്താല്‍ അതിസൂക്ഷ്‌ 
മമായിട്ട്‌ വാസനാമയങ്ങളായ കരുവികരണങ്ങളെ കല്‍പിച്ച്‌ സത്ത്വഗു 
ണത്താല്‍ അവയെ അവലംബിച്ച്‌, ആ അവലംബ്രപ്രകാരം അതില്‍പ്ര 
തിഫലിച്ച അഹംകാരിചൈത നവും അപ്രകാരം തന്നെ പ്രകാ 
ശിച്ചതെന്ന്‌ മുമ്പേതന്നെ നിരൂപിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നതിനെ ഇനിയും വിചാ 
രിക്കാം: അതായത്‌, തമോഗുണമെന്നത്‌ തന്നില്‍ പ്രതിബിംബിച്ചു ചൈത 
നൃത്തെ തെളിവായി കാണിക്കാതെ മറഞ്ഞതുപോലെ കാണിക്കുന്ന 
വല്ലഭത്തോടുകൂടിയതാകുന്നു. രജോഗുണം തന്നില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച 
ചൈതന്യത്തെ മറയാതെയും ചൈതന്യമായി കാണിക്കാതെയും നാനാ 
രൂപങ്ങളായി തോന്നിച്ച്‌ പ്രകാശിപ്പിക്കും. സത്ത്വഗുണം മുന്‍ രണ്ടു 
ഗുണങ്ങള്‍ക്കും ഉള്‍പ്പെട്ടുപോയതിനാല്‍ നാമരൂപവിഷയാകാര പ്രതി 
ഫലനങ്ങളെയും ജഡം പോലെയുള്ള തമഃപ്രതിഫലനത്തെയും അഹം 
വൃത്തിയില്‍ പ്രതിഫലിച്ച ചൈതന്യത്തിനു തന്നില്‍ പ്രതിഫലിച്ച 
ചൈതന്യസത്താബലത്താല്‍ വെവ്വേറെയായി നല്ലപോലെ കാണിച്ച്‌ 
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അപ്രകാരം പ്രകാശിപ്പിക്കും. അഹന്ത, സത്ത്വത്തിന്‍ ബലത്താല്‍ 
തന്നില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ചൈതന്യര്പകാശം കൊണ്ടു അവറ്റെ വെവ്വേ 
റെയായി കാണിക്കിലും, തനതു സ്വഭാവമായ സ്വന്തസ്ഥിതി (തന്മ) 
എന്ന താദാത്മ്യസംബന്ധത്താല്‍ അവയില്‍ താദാത്മയപ്പെട്ടു നില്ക്കും. 


ഈ മൂന്നു ഗുണങ്ങളാല്‍ കലല്‍്പ്പിക്കപ്പെടുന്ന വിഷയങ്ങളെയും 
അവകളെ അഹന്ത താദാത്മ്യപ്പെടുത്തും മാതിരിയേയും പറയാം: മൂന്നാ 
മത്തെ അവസ്ഥയില്‍ നിന്നും അഹന്ത ഉദിച്ച്‌, അതില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച 
ചൈതന്യ്രകാശത്താല്‍ തന്നുള്ളടങ്ങിയ സത്ത്വ ഗുണത്തിന്റെ ബല 
ത്താല്‍ അഹന്തയ്ക്കു വര്‍ത്തമാനത്തില്‍ അഹമര്‍ത്ഥജ്ഞാനവും, ഭൂത 
കാലത്തില്‍ അഹമര്‍ത്ഥജ്ഞാനാഭാവവും അതു തന്നെ അജ്ഞാനവും 
ആയി ഭേദിച്ച്‌ കാണപ്പെടും. അങ്ങനെ തന്റെ സ്ഫൂര്‍ത്തിക്കഭേദമായി 
സത്ത്വഗുണത്താല്‍ കാണിക്കപ്പെട്ട തന്റെ സ്ഫൂര്‍ത്ത്യഭാവജ്ഞാനരൂ 
പമായ അജ്ഞാനത്തെ തന്റെ സ്വഭാവമായ തനതാത്മത്വത്താല്‍ സംബ 
ന്ധിച്ച്‌ താദാത്മ്യപ്പെട്ട, തദുശയില്‍ തന്റെ അഭാവത്തെ താദാത്മ്യമായി 
പ്രാപിച്ച്‌, തന്നില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ചൈതന്യവും, അഹംകാരം നീങ്ങിയ 
തനതു സ്ഫൂര്‍ത്തിക്കു മുമ്പായ തനതു താദാത്മൃത്തിനു അവലംബ 
മായുള്ള തനതു അധിഷ്ഠാനവ്ൃത്തിയില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ചൈതന്യം 
അവിടെ പ്രകാശിച്ചു നില്‍ക്കയാല്‍ ആ താദാത്മദശയിലുദിച്ച ലയരൂ 
പതമോഗുണത്തിന്റെ ആധിക്യത്താല്‍ അധിഷ്ഠാനവൃത്തി പ്രതിബിം 
ബിതചൈതന്യവും, അതിനെ താദാത്മൃമായടഞ്ഞ്‌ അവിടുന്ന്‌ ആ 
വൃത്തിപ്രതിബിംബിതചൈതന്യവും, അഹന്താവൃത്തിക്കു തദൂശയില്‍ 
സത്ത്വത്തിന്റെ സഹായം തമസ്സാല്‍ ബാധിക്കപ്പെട്ട ആ തമോഗുണ 
ത്തില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ചൈതന്യം പ്രകാശരുപമായിരിക്കിലും അതും, 
ആ ഉപാധിബലത്താല്‍ ജഡം പോലെ തന്നെ പ്രകാശിക്കും. അങ്ങിനെ 
പ്രകാശിക്കേ, ആ ഉപാധിയെയും അതിന്റെ മയമായ തന്നെയും തന്നാല്‍ 
തനത്‌ അഭാവമായി കല്‍പിക്കപ്പെട്ട തനതധിഷ്ഠാനവൃത്തിയേയും 
അഭേദമായിക്കൊണ്ട്‌, ഇതധിഷ്ഠാനം, ഇതു ലയരൂപതമോഗുണം എന്നു 
പിരിച്ചറിയുന്നതിനുള്ള വിവേകമില്ലാതെ ലയരൂപതമോഗുണത്തില്‍ മയ 
ക്കത്താല്‍ മയങ്ങി നില്‍ക്കും. ഇതാകുന്നു അഹന്ത താദാത്മയപ്പെടുന്ന 
വിധം. ഇനി ഇതിനെ അപ്പുറപ്പെടുത്തുന്ന വിവരം പറയാം: 


നീ ഉണര്‍ന്നിരിക്കു മ്പോള്‍ സുഷുപ്തിദശയെ പ്രാപിക്കാതെ 
പ്രാപിച്ച്‌, അനന്തരം അതില്‍ നിന്നും അഹന്തയും ഉദിപ്പിച്ച്‌, എങ്ങനെ 
ഘടപടാദികളെ ഇന്ദ്രിയ സത്തയാല്‍ വ്യപിച്ചനുഭവിക്കുമ്പോള്‍ ഘട 
പടാദി നാമരൂപങ്ങളോടുകൂടി അനുഭവിക്കപ്പെടുന്നതുപോലെ തന്നെ 
അവറ്റിന്‍ നാലു പാര്‍ശ്വങ്ങളിലും നാമരുപങ്ങളില്ലാതെ നിരാകാരമാ 
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യൊരു വ്യാപകചൈതന്യം നിര്‍വിഷയമായനുഭവിക്കപ്പെട്ട അതില്‍ ഘട 
പടാദി നാമരൂപങ്ങള്‍ കാണപ്പെടാത്തതുകൊണ്ട്‌ ഘടപടാദ്യഭാവം 
കല്‍പിക്കപ്പെട്ട, ആ വ്യാപകചൈതന്യാനുഭവം തന്നെ കല്‍പ്പിക്കപ്പെട്ട 
ആ അഭാവവ്ൃത്തിയില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച്‌ ആ അഭാവവൃത്തിയെ അഭാ 
വമായി പ്രകാശിപ്പിച്ച്‌ കാണപ്പെടുന്നുവോ അങ്ങനെ തന്നെ, ആ അഹം 
കാരവ്ൃത്തിപ്രതിബിംബിത ചൈതന്യപ്രകാശബലത്താല്‍ ആ അഹ 
ന്താവൃത്തി സ്ഫുരിച്ചു പ്രകാശിപ്പിക്കേ അതിനെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന 
ചൈതന്യം അതിങ്കല്‍ ഉള്ളടങ്ങിയതാകാതെ ആ അഹങ്കാരം ഘടപ 
ടാദികളെപ്പോലെ ജഡമായും ഖണ്‍ഡമായും ഉള്ള വിധത്തോടുകൂടി 
യതാകയാല്‍, ഖണ്‍ഡമായ ജഡത്തെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന ചൈതന്യം 
അഖണണ്‍്ഡമാകയാല്‍ ആ അഖണണ്‍്ഡചൈതന്യം അഹന്തയുടെ ഉല്പ 
ത്തിക്കു മുമ്പും ഉല്പത്തിക്കു പിമ്പും ഉല്പത്തി ദശയിലും ആയ സകല 
പാര്‍ശ്വങ്ങളിലും അറിഞ്ഞ്‌ വ്യാപിച്ചനുഭവിപ്പതിനാല്‍ അപ്രകാരം വ്യാപി 
ച്ചനുഭവിക്കേ ഈ അഹന്ത ഉദിച്ചതുകൊണ്ട്‌ ഈ അഹന്തയുടെ അനു 
ഭവവും ഈ അഹന്ത ഉദിക്കാത്തതുകൊണ്ട്‌ മുന്‍ സ്ഥലത്തു ഇതിന്റെ 
അഭാവാനുഭവവും കാണപ്പെടും. 


ഘടാഭാവം കല്‍പിക്കപ്പെടണമെങ്കില്‍ ഘടത്തില്‍ കല്‍പിക്കപ്പെ 
ടുകയില്ല; ഘടത്തിനും ഘടാഭാവത്തിനും ആധാരമായ പൃഥ്ിയില്‍ 
തന്നെ കല്‍പിക്കപ്പെടണം; ഇപ്രകാരമാകില്‍, ഉദിച്ച സ്ഥാനത്തു ഈ 
അഹന്തയുടെ ഇരിപ്പും ഉദയത്തിനു മുമ്പായ സ്ഥാനത്തു ഈ അഹ 
ന്തയുടെ അഭാവവും കല്‍പിക്കപ്പെടണമെങ്കില്‍ ഒരാധാരത്തെപ്പറ്റി കല്പി 
ക്കണം; അല്ലാതെ നിരാധാരമായി കല്പിക്കപ്പെടുകയില്ലു; എന്നിങ്ങനെ 
അനുഭവദൃഷ്ടിയിനാല്‍ ആലോചിച്ച്‌, ആ അഹന്താസ്ഫൂര്‍ത്തിയെയും, 
മുമ്പിലെ ദശയില്‍ ആ അഹന്ത അഭാവമായി കാണപ്പെടുകയാല്‍ 
അതിന്റെ അഭാവത്തേയും അനുഭവദൃഷ്ടിയിനാല്‍ നിദാനിച്ച്‌, ആ അഹ 
ന്തയുടെ ഇരിപ്പും അതിന്റെ അഭാവവും ഏതൊരാധാരത്തില്‍ കല്പി 
ക്കപ്പെട്ടു തോന്നുന്നുവെന്ന്‌ നോക്കുകില്‍ ഈ രണ്ടും തങ്ങള്‍ക്കാധാര 
മായ ഭാവാഭാവത്തോന്നലറ്റ ശൂന്യത്തെ കാരണമായിട്ടു കാണിച്ചു 
കൊണ്ടു നില്‍ക്കും. അങ്ങിനെ, ഭാവാഭാവത്തോന്നലറ്റ ശുന്യാനുഭവ 
ത്താല്‍ വ്യാപിക്കപ്പെടുകില്‍, ആ ശൂന്യവും തന്നെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്ന 
അധിഷ്ഠാന പ്രകാശസത്തയെത്തന്നെ തനിക്കാധാരമായി കാണിച്ചു 
കൊണ്ടു നില്‍ക്കുമെന്നല്ലാതെ നിരാധാരമായിരിക്കുകയില്ല. അങ്ങനെ 
ഭാവാഭാവത്തോന്നലറ്റ ശുന്യാനുഭവമാകട്ടെ, അഹംകാരാഭാവത്തോന്ന 
ലിന്റെ അനുഭവമാകട്ടെ, അഹങ്കാരത്തോന്നലിന്റെ അനുഭവമാകട്ടെ ഈ 
മൂന്നും മുന്‍ പറഞ്ഞ പ്രകാരം ഭിന്നഭിന്ന പ്രകാരമായിട്ട്‌, അണു, മേരു 
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ഇവ പോലെ, ദൃശ്യത്തിന്റെ ഭേദത്തെ പ്രാപിച്ച ജാഗ്രദവസ്ഥയില്‍ ഭാവാ 
ഭാവദൃശ്യത്തോന്നല്‍ താനായി കാണപ്പെടാതെ തനിക്കന്യമായി കാണ 
പ്പെടുന്നതു പോലെ, സുഷുപ്തിക്കു പോകുമ്പോഴും അതില്‍ നിന്നു 
ണരുമ്പോഴും ദൃശ്യരൂപത്തെ പ്രാപിച്ചു അഹന്ത, തദഭാവം, ഈ രണ്ടു 
തോന്നലുമില്ലാത്ത ശൂന്യം, ഈ മൂന്നും താനായി കാണപ്പെടാതെ തനി 
ക്കന്യമായി അനുഭവിക്കപ്പെടും. എന്നാല്‍ ഈ മൂന്നു തോന്നലും അഹം 
കാരത്തിന്‍ ഗുണവികാരമെന്നല്ലാതെ, ഈ മൂന്നിനെയും പ്രകാശിപ്പിച്ച 
ആത്മ ചൈതന്യത്തിന്റെ വികാരമെന്നു വരുകയില്ല. ഇതിനെ അനുഭ 
വത്തില്‍ പറയാം: 


അഹംകാരം മൂന്നു ഗുണത്തോടു കൂടിയതാകയാല്‍ ആ മുന്നു 
ഗുണത്തെയും പിരിച്ചുനോക്കിയാല്‍ ആ അഹംകാരം സ്വരൂപമറ്റ്‌ ആത്മ 
ചൈതന്യമാരധ്തമായ അഹംപരത്തിന്റെ പരമാര്‍ത്ഥപ്പൊരുളായി 
ശേഷിക്കും. അത്‌ എങ്ങിനെയെന്നാല്‍, തോന്നിയതിനെ തോന്നാത്ത 
വിധത്തില്‍ ചെയ്ക, ഇല്ലാത്തതിനെ ഉള്ളതുപോലെ തോന്നിക്ക, 
തോന്നിയതിനേ പരിപാലിക്ക, ഈ മൂന്നിനെയും വെണ്ട, ചെമപ്പ്‌, കറുപ്പ്‌ 
ഈ മൂന്നിനെയും, ഒരു മൃത്ഘടത്തിന്‍ ഗുണങ്ങളായി കണ്ട്‌ അവയെ 
ബുദ്ധികൊണ്ട്‌ പിരിച്ചെടുത്താല്‍ ഗുണങ്ങള്‍ക്കാധാരമായ ഘടവും 
നശിച്ച്‌ അതില്‍ ആധേയങ്ങളായിരുന്ന ഗുണങ്ങളും നിരാധാരമായഴി 
ഞ്ഞ്‌, അഗ്ഗുണങ്ങളായും മൃത്ഘടമായും പ്രകാശിച്ച പ്രകാശമാത്ര 
മായി ശേഷിച്ച്‌ അനുഭവത്തിനു വരും. അതുപോലെ ഈ ഗുണങ്ങള്‍ക്കാ 
ധാരമായിരുന്ന അഹംകാരവുമഴിഞ്ഞ്‌, അതില്‍ ആധേയങ്ങളായിരുന്ന 
ആ ഗുണങ്ങളും ആധാരം കൂടാതെ നശിച്ച്‌, ആധാരാധേയങ്ങളായിരുന്ന 
അഹംകാരം, അവറ്റിന്‍ ഗുണം , ഇവകളായി പ്രകാശിച്ച പ്രകാശം, 
താനേയായിട്ട്‌ ശേഷിച്ച്‌, ഭാനമാധ്രമായി അനുഭവത്തില്‍ വരും. 


(ശിഷ്യന്‍ അപ്രകാരമേ ആ അഹങ്കാരത്തിന്‍ വ്യാപാരഭേദത്താല്‍ 
പ്രകാശിക്കപ്പെട്ട ആ മൂന്നു ഗുണങ്ങളെയും ഒരു കയറ്റിനു ചേര്‍ന്ന പിരി 
കളെ പിരിച്ചെടുക്കുന്നതുപോലെ, മൂന്നു തൊഴിലുകളെയും അതില്‍ 
നിന്നു നീക്കവേ നിര്‍വ്യാപാരമായതിനാല്‍ ഗുണങ്ങളും തനിയെ 
ഒഴിഞ്ഞ്‌, അഹങ്കാരമായി തോന്നല്‍, ഇല്ലാതെ മറയല്‍, അപ്രകാരമായി 
ര്രകാശിക്കല്‍ ഈ മൂന്നു സ്വഭാവവുമില്ലാതെയായിട്ട്‌, അഹന്ത നശിച്ച്‌ 
അപ്രകാരമേ ആധാരം കൂടാതെ ഗുണങ്ങളും നഷ്ടമായി അഹങ്കാരവും 
ഗുണങ്ങളുമില്ലാത്ത ഭാനാമാത്രമായ അനുഭൂതി പുരാതനമായ തനതു 
സ്വരൂപമായിരുന്നിട്ടും നൂതനം പോലെ നിരഹങ്കാരമെന്ന ഉപശാന്തിപ 
ദവിയില്‍ മുഴുകി നിന്ന്‌ വിജ്ഞാപിക്കുന്നു.) 


16 നിജാനന്ദവിലാസം 





പ്രാണാനാഥനായ പരമഗുരോ! നല്ലതുപോലെ അറിഞ്ഞ്‌, ഒരുവന്റെ 
നാമത്തേയും ലക്ഷണത്തേയും മറ്റൊരുവന്‍ വേഷമായി പൂണ്ടു മോഹി 
പ്പിക്കല്‍ പോലെ, അഹം എന്ന നാമവും അഹം എന്ന പ്രകാശിക്കലു 
മായ വേഷമാത്രത്താല്‍ ഈ അഹന്ത ആത്മവസ്തുവെന്നപോലെ 
മോഹിപ്പിച്ചു. ഇപ്പോള്‍ വിവേകിച്ച്‌ അനുഭവമായി നോക്കുകില്‍ ഒരു 
വൃക്ഷത്തില്‍ തോന്നിയ ബ്രഹ്മരക്ഷസ്സുപോലെ മിഥ്യയായിപ്പോയി. 
അപ്രകാരമേ അഹന്തയുടെ തിരോധാനത്താല്‍ അഖണ്‍്ഡാത്മജ്ഞാ 
നനിരോധനമായ അജ്ഞാനവും അഹന്തയായി പ്രകാശിച്ച വിപരീത 
ജ്ഞാനവും ഈ രണ്ടു വിധമായും കൂടെ തോന്നായ്കയായ ശുന്യ 
ജ്ഞാനവും, ഇല്ലാതവയായ ഈ ത്രിഗുണങ്ങളുടെ സാമൃവൈഷമ്യ 
ങ്ങളാല്‍ തോന്നിയതെന്നും, ഇവയും മിഥ്യയത്രേയാകുന്നുവെന്നും, 
അറിഞ്ഞു എങ്കിലും ഇല്ലാത്ത ഈ അഹന്ത ഉള്ളതുപോലെ തോന്നി, 
ഇല്ലാത്ത ഗുണങ്ങളാല്‍ സ്ഥൂലസൂക്ഷ്മങ്ങളായ വിഷയങ്ങളെ കല്‍പിച്ച്‌ 
അവറ്റെ സ്വന്തമായി കാണിക്കുന്ന സ്വഭാവമെങ്ങനെ? 


ആചാ: സുഷുപ്തിയില്‍ നിന്നും ധ്രിഗുണങ്ങളാലുദിച്ച അഹന്ത 
താന്‍ മാത്രമായി തനിച്ചു നില്‍ക്കുമ്പോള്‍ ആത്മാ അദൃശ്യനാകയാല്‍ 
അതിനെ താദാമ്യപ്പെടുത്തുന്നതിനു ഉപകാരപ്പെടാതെ വാടിനില്ക്കേ, 
രജോഗുണം മുമ്പ്‌ അഹങ്കാരത്തെ തോന്നിപ്പിച്ചതുപോലെ, അതിസൂ 
ക്ഷമമായ വാസനയിനാല്‍ ആ അഹന്തയില്‍ ശബ്ദ്രഗഹണ സാമര്‍ത്ഥ്യ 
ത്തോടുകൂടിയ ശ്രോധ്രതമെന്നു ഒരു പ്രജ്ഞ യായി കല്പഠനപ്പെട്ട്‌, 
അതിനെ ആ അഹന്ത രജോഗുണത്തിന്റെ മുമ്പിലത്തെ സ്ഥൂലവാസന 
സംബന്ധത്തെ താദാത്മയപ്പെട്ടു ശഷ്കുലി (പപ്പടം) പോലയുള്ള രക്ത 
മാംസാംദികളാലുണ്ടായ ചെവിയെ അഭിമാനിച്ച്‌, അതിന്റെ മദ്ധ്യത്തില്‍ 
ശ്രവണവല്ലഭത്തോടുകൂടിയ ശ്രോത്ര്േ്ദ്രിയമായി ഭവിച്ച്‌, അതില്‍ പ്രതി 
ബിംബിച്ച ചൈതന്യര്രകാശം അതിനു ശ്രവണശക്തിയായി പ്രകാശിച്ചു 
നിന്നു. അപ്രകാരം തന്നെ, രജോഗുണം അഹന്തയ്ക്കു അതിസൂക്ഷ്മ 
മായ വാസനാവിശേഷത്താല്‍ രൂപ്രഗഹണ സാമര്‍ത്ഥ്യമുള്ള ദൃഷ്ടി 
യാകെ കല്‍പിക്കപ്പെട്ട, അതിനെ രജോഗുണത്തിന്‍ പൂര്‍വൃവവാസനാരൂ 
പമായ സ്ഥുലമാകുന്ന രക്തമാംസാദിവികാരമായുള്ള ബുദ്ബുദതുല്യ 
മായ ന്റേതങ്ങളെ അഭിമാനിച്ച്‌, ഞാന്‍ കാണുന്നു എന്നിങ്ങനെ പ്രകാ 
ശിക്കെ അതില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ആത്മചൈതന്യപ്രകാശവും അതിനു 
ദര്‍ശന വല്ലഭമായി പ്രകാശിച്ചു നിന്നു. ഇങ്ങനെ തന്നെ രണ്ടു വക 
സൃഷ്ടികളായ ഇന്ദ്രിയങ്ങളും രജോഗുണത്തിന്‍ അതിസൂക്ഷ്മവാസ 
നയാല്‍ അഹന്തയുദിച്ച്‌ അവയെ പൂര്‍വ്വം പോലെ ആ അഹന്ത താദാ 
ത്മ്യപ്പെടുകയാല്‍ അതതില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ആത്മചൈതന്യപര്രകാ 
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ശവും അതതിനു അതാതു വല്ലഭമായി പ്രകാശിച്ചു നിന്നു. അപ്രകാ 
രമേ രജോഗുണത്തിന്‍ സ്ഥൂലവാസനയെ മുന്നിട്ട ഇന്ദ്രിയഗോളകങ്ങ 
ളില്‍ താദാത്മ്യത്തോടുകൂടിയ അഹന്തയ്ക്കു രജോഗുണത്തിന്‍ സൂക്ഷ്‌ 
മവാസനാ വിശേഷത്താല്‍ അഹന്തയില്‍ രജോഗുണം ശബ്ദസ്പര്‍ശ 
രൂപരസഗന്ധാദികളായി കല്‍പിക്കപ്പെട്ടു. അവ സ്ഥൂലമായി ഗോളക 
ദ്വാരാബഹിര്‍മുഖമായി വിഷയീകരിക്കപ്പെട്ടു. അവറ്റെ ആ അഹന്ത ഇന്ദ്രി 
യഗോളകങ്ങളോടുകൂടിയ സ്ഥൂലദേഹത്തില്‍ വ്യാപിച്ച്‌, അതിനെ ഞാന്‍ 
എന്നഭിമാനിച്ചതുകൊണ്ട്‌ പുറമേയായി തോന്നിയ ആ വിഷയങ്ങളെ 
താന്‍ വ്യാപിച്ചിരുന്ന, അവയില്‍ ശരീര്രേദ്ദിയഗോളകക്കുറിപ്പ്‌ കാണ 
പ്പെടാത്തതിനാല്‍ എന്റെ വിഷയമെന്നു താദാത്മു പ്പെട്ട്‌, അവയില്‍ പ്രതി 
ബിംബിച്ച ആത്മചൈതന്യപ്രകാശവും അവയ്ക്കു ആവക ശക്തിക 
ളായി പ്രകാശിച്ചു നിന്നു. അപ്രകാരമേ, സ്വപ്നാവസ്ഥയിലെന്നും അറി 
യേണ്ടതാണ്‌. 


ശി: അയ്യാ! ജ്ഞാന്റേനദ്രിയങ്ങള്‍ സത്ത്വഗുണത്തിന്‍ വികാരങ്ങളാ 
കുന്നുവെന്നും, കര്‍മ്മേന്ദ്രിയങ്ങള്‍ രജോഗുണവികാരങ്ങളാകുന്നു 
വെന്നും ശാസ്ത്രങ്ങളില്‍ കാണപ്പെട്ടിരിക്കെ; ഈ രണ്ടു വക ഇന്ദ്രിയ 
ങ്ങളേയും രജോഗുണവാസനാവികാരങ്ങളെന്നു അരുളിച്ചെയ്തത്‌ എങ്ങ 
നെയാണ്‌? 


ആചാ: രണ്ടു വക ഇന്ദ്രിയങ്ങളിലും ധ്രിഗുണങ്ങള്‍ ഇരിക്കുന്നു 
ണ്ട്‌. എങ്കിലും രണ്ടു വക ഇന്ദ്രിയങ്ങളായി കല്‍പിക്കപ്പെട്ട സൃഷ്ടികള്‍ 
മാത്രം രജോഗുണത്തിന്‍ വാസനാമയങ്ങളാകും. തോന്നിയവകളെ 
അതാതു ധര്‍മ്മങ്ങളോടുകൂടി വെവ്വേറെ പ്രകാശിപ്പിക്കല്‍ സത്ത്വഗു 
ണത്തിന്റെ വാസനാമയമാകും. അതു പ്രധാനമായതുകൊണ്ട്‌, അവയെ 
സത്ത്വത്തിന്റ വികാരങ്ങളായി പറയപ്പെടും. ആ ഇന്ദ്രിയങ്ങള്‍ക്കു 
ഒവ്വോരു കാലത്തില്‍ തങ്ങള്‍ തങ്ങളുടെ വ്യാപാരസ്ഫൂര്‍ത്തി തിരോ 
ധാനപ്പെടും വണ്ണം അനുഭവത്തിനു വരുകയാല്‍ നിരന്തരമായില്ലാത്ത 
തുകൊണ്ട്‌ അതു അപ്രധാനമായാലും അവകളില്‍ തമോഗുണവും 
ഉള്ളതു തന്നെയാകും. 


ഇങ്ങനെയാകില്‍, അഹന്തയുടെ മൂന്നു ഗുണങ്ങളെ പിരിച്ചതു 
പോലെ, അഹന്തയിലുദിച്ച മുന്നു ഗുണങ്ങളുടെ വെവ്വേറെയായ സൂക്ഷ 
'മവാസനകളെയും പിരിക്കില്‍, ബീജശക്തിയില്‍ പൃഥ്വിജലാംശങ്ങളെ 
ബുദ്ധികൊണ്ടു പിരിച്ചു നോക്കുമ്പോള്‍ ബീജം, വൃക്ഷം എന്ന വികാരം 
നശിച്ച്‌, ബീജമായും വൃക്ഷമായും പ്രകാശിച്ച ബീജശക്തിയായ ആത്മ 
ചൈതന്യ പ്രകാശമാത്രമായി ശോഭിക്കുന്നതുപോലെ, ആ ഗുണങ്ങ 
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ളാകട്ടെ, അവറ്റിന്‍ വാസനകളാകട്ടെ, വാസനാമയങ്ങളായ സ്ഥൂലസൂ 
ക്ഷ്മ വകുപ്പോടുകൂടിയ ദേഹ്റേന്ദ്രിയാദി വിഷയങ്ങളാകട്ടെ, ഇവ 
സര്‍വ്വവും അഭാവമായി, ഇവകളെല്ലാമായി പ്രകാശിച്ച ആത്മചൈത 
ന്യരപകാശമാരതമായി അനുഭവിക്കപ്പെടും. 


ശി: അപ്രകാരമേ, വിഷയങ്ങളെ ഇന്ദ്രിയങ്ങളിലടക്കി, ആ ബഹി 
രിന്ദ്രിയങ്ങളുടെ ശക്തികളെ അവറ്റെ വ്യാപിച്ച അഹന്തയോടും ഗുണ 
ങ്ങളുടെ സൂക്ഷ്മവാസനാമാര്രമായടക്കി, ആ വാസനകളെയും 
അവയ്ക്കു ആധാരമായ ഗുണങ്ങളില്‍ ചലനവിശേഷങ്ങളിലടക്കി, ആ 
ചലനങ്ങളെയും തങ്ങള്‍ക്കു ആധാരമായ ആ ഗുണങ്ങളിലടക്കി 
നില്ക്കേ, നിരാകാരമായി യാതൊരു, തോന്നിമറവറ്റ സഹജമായ ദൃഗനു 
ഭവത്തെ, ഭൂമിയിങ്കലിരുന്ന്‌ സുര്യമണ്ഡലത്തെ വ്യാപിച്ച്‌ പ്രകാശിക്കുന്ന 
ദൃഗനുഭൂതിയാല്‍ ഈര്‍ദ്ധ്ഭാഗത്തിലുള്ള സൂരൃയമണ്ഡലവും അധോഭാ 
ഗത്തിലുള്ള ദൃഷ്ടിഗോളകവും ഗ്രഹിക്കപ്പെടാതെയിരുന്നാല്‍ ആ അനു 
ഭൂതി എപ്രകാരം ഗ്രഹിക്കപ്പെടുന്നോ അപ്രകാരം, പ്രാപിച്ച ആ അനു 
ഭൂതിയില്‍ നിന്നും, വെണ്മ ചേര്‍ന്ന ഒരു ഭിത്തിയില്‍ മറ്റൊരു നിറത്തെ 
ഇട്ടാല്‍ ആ നിറം മാറി ഈ നിറമായിട്ടു വരുന്നതുപോലെ, ദൃശ്യമായ 
മുമ്പറഞ്ഞവയും, അതേതു സ്വഭാവത്തോടും കല്പനപ്രകാരം കണ്ട 
നാമരൂപത്തോടും കൂടിയ പ്രകാശമാകുന്ന ഭിത്തിയില്‍ തനതനുഭവ 
മായി കണ്ട പഞ്ചവര്‍ണ്ണങ്ങളും, നെടിയത്‌-കുറിയത്‌, ചെറുത്- വലുത്‌, 
നീളം-ഘനം, ഇവകള്‍ കൂടാതെ, പ്രത്ൃക്ഷപ്പെടാതെ താനായി പ്രകാ 
ശിപ്പിക്കും. ജഞാനാനുഭവം എന്ന ആത്മാനുഭൂതിയാകുന്ന നിറത്താല്‍ 
അഴുത്തി (അമര്‍ത്തി) വ്യാപിച്ചു നോക്കിയാല്‍ ആ നാമരൂപങ്ങള്‍ വിട്ടൊ 
ഴിഞ്ഞ്‌ ഭാനമാത്രമായി, അഖണ്ഡമായി പ്രകാശിച്ച പ്രകാരം അനുഭ 
വിച്ച്‌, അങ്ങിനെ അഖണ്‍്ഡ്പ്രകാശാനുഭൂതി മാര്തമായ തന്നില്‍ കാല 
ര്രയത്തിലും, ശുക്തിയില്‍ രജതമെന്നപോലെ, പ്രപഞ്ചംയാവും (അല്പ 
വും) ഇല്ലായെന്നു തെളിഞ്ഞ്‌, നിര്‍ഭയമാകുന്ന പരമാനന്ദസമുമ്രത്തില്‍ 
മുഴുകി. 


3 
ബ്രഹ്മേരജീവജഗല്വിരേഷ്ണ 
നിരൂപണപ്രകരണം 


ആചാര്യന്‍: ശിഷ്യനെ മൂര്‍ദ്ധാവില്‍ ചുംബിച്ച്‌ ആലിംഗനം ചെയ്ത്‌, 
നിജാനന്ദോത്സാഹപരവശനായി അരുളിച്ചെയ്തു! 


അഖണ്ഡ പരിപൂര്‍ണ്ണാത്മാനന്ദ സുധാസമുദ്രത്തില്‍ ഇല്ലാതെ 
അടങ്ങിയ പ്രപഞ്ചകോലാഹലത്തോടുകൂടിയ, നിര്‍ഭവമാകുന്ന മാഹാ 
ത്മൃത്തെ അടഞ്ഞ പുരുഷധൌരേയ! (പുരുഷശ്രേഷ്ഠന്‍) നീ കൃത്യ 
കൃത്യനായി ഭവിച്ചു. ഈ മഹാഭാഗ്യോദയം മറ്റൊരുത്തര്‍ക്കും 
ദൂര്‍ലഭംതന്നെയാണ്‌. 


ഇപ്രകാരം പുകഴ്‌ന്നു ബഹിര്‍മുഖനാക്കിച്ചെയ്തപ്പോള്‍ ഏറിയ 
വണക്കത്തോടെ അഞ്ജലി ചെയ്ത്‌ വാ പൊത്തി വിലക്കി നിന്ന ആ 
ശിഷ്യനെ നോക്കി ആചാര്യന്‍: 


സംശയമെന്യേ ഉള്ളപ്രകാരം പ്രത്യഗഭിന്നര്രഹ്മാനുഭൂതിയെ 
പ്രാപിച്ചിരിക്കിലും യുക്തിവിശേഷങ്ങളാല്‍ ആ അനുഭതിയെ ഉല്ലസിച്ച്‌ 
അനുഭവിപ്പാന്‍ വിചാരിക്കുന്നതിന്‌ ഇച്ഛയുണ്ടായിരുന്നാല്‍ വിചാരിക്കാം. 


ശി: മേലായ പ്രിയത്തോടുകൂടിയ ഭക്തിസഹിതം ഇപ്രകാരമുള്ള 
മാഹാത്മ്യത്തെ ചേര്‍ന്ന പ്രഹ്മാനുഭവത്തെ അടയുന്ന മാര്‍ഗ്ഗം ജ്ഞാന 
രൂപമായ ഒന്നു തന്നെയാകുന്നു. എങ്കിലും ജഞാനസാധനമായ അനു 
സന്ധാനവും അതിനെ ചേര്‍ന്ന മനനവിശേഷവും ബഹുഭേദങ്ങളായി 
രിക്കുന്നതിനാല്‍ അതിനെ ഏകദേശമെങ്കിലും വിസ്തരിച്ചു ഉപദേശി 
ക്കേണമേ! 


ആചാ: ബ്രഹ്മം, ഈശന്‍, ജീവന്‍, പ്രപഞ്ചം എന്നിങ്ങനെ നാലു 
വിധമായിട്ട്‌ ശാസ്രതങ്ങളില്‍ പറയപ്പെടും. അവയില്‍ ബ്രഷ്മമെന്നതു 
നിത്യനിര്‍വികാരാസംഗോദാസീന അഖണ്‍ഡപരിപൂര്‍ണ്ണ സച്ചിദാനന്ദ 
സ്വഭാവമായി പ്രകാശിക്കുന്ന നിര്‍ഗുണ ചൈതന്യമാകും. ഈശന്‍ 
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എന്നതു സര്‍വജ്ഞസര്‍വ്ൃസമ്പൂര്‍ണ്ണസര്‍വൃകല്യാണഗുണാധാര സര്‍വ 
കര്‍ത്താവായ സോപാധികചൈതന്യമാകും. ജീവന്‍ എന്നതു പുണ്യ 
പാപകര്‍മ്മവാസനാ മിശ്രകിഞ്ചിജഞത്വാദിഗുണാധാര പരത്രന്രസോപാ 
ധിക ചൈതന്യമാകും. പ്രപഞ്ചം എന്നത്‌ വിചിധ്രതരാനേക നാമരൂപ 
ഭേദഭിന്ന ജഡാജഡ ഗുണാധാരദൃശ്യവസ്തുവാകും. ഈ ദൃശ്യമായ 
നാമരൂപ്പ്രപഞ്ചം ദൃശ്യമായ സ്ഥൂുലപഞ്ചഭൂത പാഞ്ചഭാതിക ഭേദക്കു 
റിപ്പിനെ ചേര്‍ന്നിരിക്കുമ്പോള്‍ ആ ഭാഗത്തെ ജഡമെന്നും, സൂക്ഷ്മപ 
ഞ്ചഭൂത പാഞ്ചഭാതികഭേദലക്ഷണത്തെ ചേര്‍ന്നിരുന്നാല്‍ ആ ഭാഗത്തെ 
അജഡമെന്നും, ഈ ജഡാജഡമായ ഇരു വകുപ്പും ഉദിക്കത്തക്ക 
സ്ഥാനമായും ഒടുങ്ങത്തക്ക സ്ഥാനമായും ഒടുങ്ങുമ്പോള്‍ (അസ്തമി 
ക്കുമ്പോള്‍) പ്രപഞ്ചം, ജീവന്‍, ഈശന്‍, ബ്രഹ്മം എന്നുള്ള ജഞാനോ 
ദയം കൂടാതെ മഹാശുന്യംപോലെയുള്ള നിരാകാരലക്ഷണത്തെ 
ചേര്‍ന്നതാകുമ്പോള്‍, ആ ഭാഗത്തെ മായ എന്നും പറയപ്പെടുന്നു. ഈ 
മായയില്‍ നിര്‍ഗുണ സ്രഹ്മചൈതന്യം പ്രതിബിംബിക്കെ മഹാ 
ശൂന്യംപോലയുള്ള സര്‍വവ്യാപകനിരാകാരമായി മറഞ്ഞിരുന്ന ആ 
മായ ചൈതന്യപ്രകാശ ബലം കൊണ്ട്‌ തനതു ലക്ഷണത്തോടുകൂ 
ടിയതായി പ്രകാശിക്കും. 


നിത്യകല്യാണഗുണശീലരായ ഉത്തമനായകനായകികള്‍ ഏകാ 
ന്തത്തില്‍ സന്ധിക്കേ ആ രണ്ടു പേരുടെ ഹൃദയവും (പിയമാത്രമായി 
തടിച്ചു ബിന്ദുമാത്രമായി ഉരുകി നില്പതുപോലെ, സൃഷ്ടിയാകുന്ന 
ആദ്യപരിപാലനം, അരശാക്ഷി(രാജന്റേതം)യായ നായകന്റെ സന്ദ 
ര്യവടിവിന്‍മയമായ രതീവിലാസം പ്രിയമായി തടിച്ച സംസ്കാരമായ 
ബിന്ദുവായുരുകി നില്‍ക്കേ, തുരുത്തിയിലടപ്പെട്ട കാറ്റ്‌ അതിനകത്തു 
പ്രവേശിക്കുന്ന ചലനമറ്റ ആകാശം പോലെ ചലനം കൂടാതെ നിരാ 
കാരമായി അഭേദമായി കാണപ്പെട്ടു എങ്കിലും, തുരിത്തിയിലെ വീക്ക 
ത്താല്‍ (ഹംബുതന്‍) ആകാശത്തിനു വേറായിട്ടു ചലനധര്‍മ്മത്തോടു 
കൂടിയ കാറ്റിന്‍ ഭേദം അനുഭവിക്കപ്പെടുന്നതുപോലെ, ആ പ്രകൃതിപു 
രുഷസന്നിധാനത്തില്‍ ജനിച്ച ആ സംസ്കാരം പ്രകൃതിപുരുഷന്മാരെ 
അഭേദമായി കലര്‍ന്നു നില്ക്കുമ്പോഴും അതില്‍ പ്രതിബിംബിച്ചു പ്രകാ 
ശിച്ച ചൈതന്യപ്രകാശബലത്താല്‍ പാണി പാദ മസ്തക ഈരു മുത 
ലായ പരിണാമഭേദത്തിനു കാരണമായ ഗര്‍ഭക്കുറിയായി അനുഭവിക്കു 
ന്നതുപോലെ, പ്രപഞ്ചമാതാവായ പ്രകൃതിയുടെ ഉദരത്തില്‍ എണ്ണത്തി 
ലടങ്ങാത്ത അനേക പാണി പാദ മസ്തക ഈരു മുതലായ പരിണാമ 
ഭേദത്തിനു കാരണമായിരുന്ന പ്രപഞ്ചാകാരം ഗര്‍ഭക്കുറിയായിട്ടു പ്രകാ 
ശിച്ചിരിക്കും 


ര്രഹ്മേശജീവജഗദ്വിശേഷണ നിരൂപണപ്രകരണം ൧ 





ഈ വിധ പ്രപഞ്ചാകാരഗര്‍ഭമായി ഭവിച്ച സംസ്കാരമായ ബിന്ദു, 
ഒരു കുക്കുടത്തിന്റെ വിന്ദു ഗര്‍ഭമായി ധരിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ തന്നുള്ളിലു 
ണ്ടായ ജന്തുവിന്റെ ശരീരമായും അതിന്നാവരണമായ അണ്ഡമായും 
ഭവിച്ചിരിക്കും പോലെ, വിരാള്‍ പുരുഷശരീരമായും അതിന്നാവരണ 
മായ പ്രഹ്മാണ്ഡമായും ഭവിച്ചിരിക്കും, ആ ബ്രഹ്മാണ്ഡ ശരീരത്തില്‍ 
പ്രതിഫലിച്ച ചൈതന്യം പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ഫലഭോഗദശയെ പ്രദാനം 
ചെയ്യത്തക്ക വിചിത്രതരങ്ങളായ കര്‍മ്മവാസനയെ മുന്നിട്ട്‌ പ്രപഞ്ചരു 
പമായ വിരാള്‍ ശരീരത്തെ കരണങ്ങളില്‍ വികാരത്തോടുദിപ്പിച്ച്‌, 
അങ്ങിനെ ഉദിപ്പിച്ച പ്രപഞ്ചരൂപമായ വിരാള്‍ ശരീരം വിരിഞ്ഞ്‌ അനേക 
അവയവാവയവിയോടുകൂടിയ കാരണവികാസോദയത്തെ പ്രാപിച്ച 
അവന്റെ കേശമായിട്ട്‌ ആകാശവും, പാദമായി ഭൂമിയും, ശ്രോത്രമായി 
അഷ്ടദിക്കുകളും, ന്രേതമായി സൂര്യനും, വാക്കായിട്ട വൈഖരി ശബ്ദ 
ങ്ങളും, രസനയായി അഗ്നിയും, ഉദരമായി സമുദ്രങ്ങളും, അസ്ഥിക 
ളായി പര്‍വതങ്ങളും, നാഡികളായി നദികളും, രോമങ്ങളായി വൃക്ഷ 
ങ്ങളും, മുഖബാഹുരുചരണങ്ങളായിട്ട്‌ ബരാഹ്മണക്ഷ്ര്രിയ വൈശൃശൂ 
ര്രവര്‍ണ്ണഭേദങ്ങളും, കടിതലത്തിനു കീഴ്‌ ചരണം വരെ അതല വിതല 
സുതല രസാതല തലാതല മഹാതല പാതാളം എന്നിങ്ങനെ ഏഴു 
ലോകവും, കടിതലത്തിനു മേല്പോട്ട ശിരസ്സു വരെ ഭൂര്‍ ഭൂവ സ്വര്‍ 
മഹര്‍ ജന സ്തപ സത്യ എന്നിങ്ങനെ ഏഴു ലോകവും, വീണാദണ്ഡ 
മായി മഹാമേരുവും, മനസ്സായി ചന്ദ്രനും, മറ്റുള്ള കരണ്റേന്ദ്രിയങ്ങളാ 
യിട്ട്‌ ശാസ്രതങ്ങളില്‍ പറയപ്പെട്ട തത്ത്വങ്ങളും, അവന്റെ ശരീരത്തില്‍ 
നിന്ന്‌ ഭിന്നഭിന്നമായി വികസിച്ചിരിക്കും. 


ആ വിധമായ മഹാവ്യാപകത്തെ ചേര്‍ന്ന വിചിത്രമായ വിരാള്‍ 
ശരീരത്തിന്റെ സംബന്ധത്തെ പ്രാപിച്ചില്ലെങ്കില്‍ വിചിര്രങ്ങളായ വിഷ 
യങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞിരുന്നിട്ടും അവയെ ഗ്രഹിക്കുന്നതിനു സാധനങ്ങള്‍ 
പോലെയുള്ള, ഭൂതവികാരങ്ങളാല്‍ ചെയ്യപ്പെട്ട, ദേവതിര്യങ് മനുഷ്യാദി 
രൂപങ്ങളോടുകൂടിയ പുഥ്തികാദികള്‍, നിറഞ്ഞ ആ വിഷയങ്ങളെ 
തങ്ങള്‍ക്കു സുഖിക്കുന്നതിനായിട്ടു എങ്ങിനെ ശക്തിയറ്റവയാകുമോ 
അപ്രകാരം തന്നെ, നിറഞ്ഞ ഭോഗങ്ങളെ സുഖിക്കുന്നതിന്‌ ശക്തിയി 
ല്ലാതെ നില്ക്കുന്നതായി ഭവിച്ച്‌, ആ വിധ പ്രപഞ്ചരൂപമായ വിരാള്‍ 
ശരീരത്തിന്‌, ഭോഗകാരണമായ കര്‍മ്മങ്ങള്‍ തനതു കാര്യങ്ങളായ ഫല 
ങ്ങളെ കൊടുക്കുന്നതിനു പക്വചത്തെ പ്രാപിച്ചിരിക്കയാല്‍ ആ കാരൃഫ 
ലദാതാവായ മായാപ്രതിബിംബ ഈശ്വരന്‍ അതിനെ കണ്ട്‌ വിചിത്ര 
ങ്ങളായ പ്രപഞ്ചങ്ങളെത്തന്നെ ശരീരമായെടുത്തുണ്ടായ ഈ വിരാള്‍ 
ശരീരം കൈക്കൊണ്ടിട്ടും ര്രയോജനമറ്റതായിട്ടിരിക്കുന്നു, ഇതു പ്രയോ 


൧൧ നിജാനന്ദവിലാസം 





ജനപ്പെടുമാറ്‌ ചെയ്യിക്കേണ്ടത്‌ സര്‍വശക്തിയോടുകൂടിയ നമ്മെ ഒഴിച്ച്‌ 
മറ്റൊന്നിനാല്‍ കഴിയാത്തതുതന്നെയാണ്‌, പ്രകൃതികള്‍ക്കു (പ്രജ 
കള്‍ക്ക്‌) രാജാവെന്നപോലെ ഈ പ്രപഞ്ചരൂപമായ വിരാള്‍ ശരീരത്തിനു 
നാം തന്നെ നാഥനാകണം, എന്നാലോചിക്കേ ആ ആലോചനയില്‍ 
സംസ്കാരമുദിച്ച്‌ ആ അഹന്തയില്‍ മായോപാധിയോടുകൂടിയ നിര 
ഹങ്കാര സര്‍വവ്യാപക സാക്ഷിചൈതന്യമാകുന്ന ആ ഈശ്വരന്‍ പ്രതി 
ബിംബിച്ച്‌, ആ അഹന്തയോടു താദാത്മൃയപ്പെട്ട്‌, ആ വിരാള്‍ ശരീരമായ 
പ്രപഞ്ചത്തെ അനുപ്രവേശിച്ച്‌ വ്യാപിച്ചു നില്‍ക്കേ, ആ അഹന്താപ്ര 
തിബിംബചൈതന്യസംബന്ധബലത്താല്‍ പ്രപഞ്ചവിലക്ഷണമുള്ള 
വിരാള്‍ ശരീരം ഞാനെന്നുദിച്ചു പ്രകാശിക്കും. 


ആ അഹന്താചൈതന്യമായ വിരാള്‍ ശരീരി, ആ പ്രപഞ്ചരൂപമായ 
വിരാള്‍ ശരീരം ഏകമായി കാണപ്പെട്ടിരുന്ന പ്പോഴും ചക്ഷുസ്സില്‍ 
വ്യാപിച്ച അഹന്താചൈതന്യത്തിന്‍ ബലത്താല്‍ ഞാന്‍ നോക്കി എന്നും 
അപ്രകാരമേ മറ്റുള്ള ഇന്ദ്രിയങ്ങളില്‍ തനതു വ്യാപക സംബന്ധത്തെ 
പറ്റി കേട്ടു, സ്പര്‍ശിച്ചു എന്നും ഭിന്നഭിന്നജ്ഞാനം ജനിച്ച്‌, ഒരോരോ 
ഗോളകോപാധി കൊണ്ട്‌ അവറ്റില്‍ വ്യാപിച്ച അഹന്താചൈതന്യം 
അവിടെ അനൃശക്തി തിരോധാനപ്പെട്ട, അ ശക്തിയെ ഇഴുന്നിരിക്കല്‍ 
(കീഴടക്കിയിരിക്കല്‍) പോലെ, സമഷ്ടിപ്രപഞ്ചമായ വിരാള്‍ ശരീര 
ത്തിന്റെ അവയവ ഭേദങ്ങളായി ഉദിച്ച വൃഷ്ടികളായ ജാതിവര്‍ണ്ണാശ്ര 
മധര്‍മ്മ നീതിയോടു കൂടിയ ശരീരങ്ങളുടെ താദാത്മൃസംബന്ധത്താല്‍ 
അവിടെയവിടെ ഉദിച്ച ഖണ്ഡങ്ങളായ ശക്തികൊണ്ട്‌ അതാതു 
സ്ഥലത്ത്‌ അഖണ്‍്ഡശക്തി മറഞ്ഞ്‌, അതാതു ഉപാധിമയമായി ഭിന്ന 
പ്പെടുകയാല്‍ ആ വിധ ഭിന്ന ഉപാധികളോടുകൂടിയ അഹന്താപാശങ്ങ 
ളില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ആ അഖണ്ഡചൈതന്യം തന്നെ അതാതു ഉപാ 
ധികളുടെ ഖണ്‍്ഡശക്തികളാല്‍ ഖണ്‍ഡംപോലെ പ്രകാശിച്ചു നില്ക്കും. 


ആ ഉപാധികള്‍ ഖണണ്‍്ഡങ്ങളായതുകൊണ്ട്‌ തങ്ങളുടെ ഖണ്ഡശ 
ക്തികളാല്‍ തിരോധാനപ്പെട്ട ആ അഖണ്‍ഡശക്തി (വല്ലഭം) ആ ജീവ 
ന്മാര്‍ക്കു തിരോധാനപ്പെട്ട്‌ കിഞ്ചിജ്ഞരെന്നപോലെ ഭവിച്ചതിനും, 
ഖണ്‍ഡാഖണ്‍ഡങ്ങളായ ഇന്ദ്രിയങ്ങളില്‍ അഭിമാനത്തോടുകൂടിയ അഹ 
ന്താപാശചൈതന്ൃയംഅതേതു സ്ഥലത്തില്‍ (അവിടെയവിടെ) ഖണ്ഡ 
വല്ലഭത്തോടു കൂടിയതായിട്ടിരിക്കിലും സ്ഥൂലസൂക്ഷ്മകാരണങ്ങളെയും 
അതാതവസ്ഥകളെയും സ്വയം അഹന്താമാത്രമായ ഉപാധിയോടുകൂ 
ടിയ ചൈതന്യം വ്യാപിച്ച്‌, ആ സകല വല്ലഭങ്ങളോടും കൂടിയ 
അഖണണ്‍ഡശക്തിമത്തായി കാണപ്പെടുന്നതുപോലെ, ഭിന്നഭിന്ന ജീവ 
രാശികളുടെ വൃഷ്ട്യുപാധികളെ അവയവങ്ങളാക്കിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്ന 
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സമഷ്ടിപ്രപഞ്ചമായിരിക്കുന്ന വിരാള്‍ ശരീരത്തെ അഹന്താമാത്രമായ 
ഉപാധിയോടുകൂടിയ ചൈതന്യം വ്യാപിച്ച്‌ ഞാനെന്ന്‌ പ്രകാശിപ്പതു 
കൊണ്ട്‌, ആ അഹന്തയും അതില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ചൈതന്യവും അഖ 
ണ്ഡശക്തിയോടുകൂടിയതായി ഭവിച്ച്‌, ശ്രുതി ചൊല്ലിയ പ്രകാരം ഈ 
വിധമായ പ്രപഞ്ചം ഇപ്രകാരം ഉദിപ്പതെ സൃഷ്ടിയെന്നും, പ്രളയം വരെ 
അഴിയാതെ കാക്കപ്പെടുന്നതെ സ്ഥിതിയെന്നും, പറയപ്പെടുന്നു. 


ഒരു തടാകത്തില്‍ നിറഞ്ഞ ജലം ഉഷ്ണകാലത്തില്‍ ശോഷിക്ക 
പ്പെടുന്നതുപോലെ, കല്‍പാന്തത്തില്‍ പ്രപഞ്ചങ്ങളുടെ ചേര്‍പ്പാകുന്ന 
വിരാള്‍ശരീരവും വാസനാമാര്തശേഷിതമായി അഴിഞ്ഞ്‌ ആ അവ്യക്ത 
ത്തില്‍ അതുമാ്രമായി ഒടുങ്ങിനില്‍ക്കേ ആ അവസ്ഥയില്‍ അഖണ്ഡ 
മായ വിരാഡഹന്തയില്‍ ഖണ്‍ഡങ്ങളായ ജീവാഹന്തകളും വാസനാ 
മാധ്രശേഷിതങ്ങളായി അടങ്ങി ആ വിരാടഹന്തയും അവ്യക്തത്തില്‍ 
അഭേദമായി ലയിക്കേ അവ്യക്തവും തനതധിഷ്ഠാനപ്രഹ്മചൈതനൃ 
ത്തിനു വേറായിട്ടു തോന്നാതെ അധിഷ്ഠാന ബ്രഹ്മചൈതന്യമാത്രമായി 
മഹാശൂന്യംപോലെ അടവുറ്റിരിക്കും. ആ അവസ്ഥയാകുന്നു മഹാപ്ര 
ളയമെന്നു പറയപ്പെടുന്നത്‌. 


ഈവിധ പ്രളയത്തില്‍ നിന്നും, മുന്‍പോലെ അവ്യക്തത്തില്‍ 
നിന്നും (മുതല്‍) വ്യക്തമായ പ്രപഞ്ചരൂപ വിരാള്‍ ശരീരം വരെ ഉദിക്കെ 
ഖണ്‍ഡങ്ങളായ ജീവാഹന്തകളും അഖണ്ഡമായ വിരാഡഹന്തയും 
ഉദിച്ചു നില്‍ക്കയാല്‍, ജീവാഹന്തകള്‍ ഭിന്നഭിന്നങ്ങളാകയാല്‍ അതതില്‍ 
ജാഗ്രദവസ്ഥ ഭോഗസമാപ്തിയെ പ്രാപിക്കുമ്പോള്‍ അവയുടെ അഹ 
ന്തകളില്‍ സ്വപ്നോപഭോഗത്തിനു തക്കവയായ സ്വപ്നപ്രപഞ്ചങ്ങള്‍ 
വാസനകളെത്തന്നെ രൂപങ്ങളാക്കിക്കൊണ്ടു സ്ഫുരിച്ചു നില്‍ക്കും. 
അവയെ സ്ഥൂലസശരീരാഭിമാനം നീങ്ങിയ ആ ജീവന്മാര്‍ തങ്ങളുടെ 
അഹന്താസംബന്ധത്താല്‍ അഹങ്കരിച്ച്‌ ആ ഉപാധിമയങ്ങളായി ഭവിച്ചു 
നില്‍ക്കും. ആ അവസ്ഥയില്‍ ആ വിരാഡഹന്തയും ഒവ്വോരു 
(ഒക്കുന്നവിധത്തില്‍) വിരാഡൈശ്വര്യംപോലുള്ള അനേക വിരാഡൈ 
ശ്വര്യങ്ങളായ ഖണ്‍ഡജീവോപാധികളാകുന്ന അഹന്തകളുടെ വാസ 
നകളാല്‍ ഭിന്നഭിന്നങ്ങളായുദിച്ച്‌, സ്വാപ്നിക്രപപഞ്ചങ്ങളെ വ്യാപിച്ച്‌, 
അവയെ സമഷ്ടിസുക്ഷ്മശരീരമായി കൊണ്ട്‌ പ്രകാശിച്ചു നില്ക്കും. 
അപ്രകാരം തന്നെ ആ ജീവന്മാര്‍ ആ സ്വപ്നഭോഗങ്ങള്‍ നീങ്ങുമ്പോള്‍ 
തങ്ങള്‍ക്കു ആധാരമായ അഖണ്‍ഡവിരാഡഹന്തയെ തങ്ങള്‍ക്കു ആധാ 
രമായ ഉപാധിയായിട്ടു അറിയാത്തതുകൊണ്ട്‌, അതിനെയും സ്ഥൂല 
സൂക്ഷ്മങ്ങളായ തങ്ങളുടെ ഉപാധികള്‍ തോന്നാതെ തിരോധാനപ്പെട്ട 
തുകൊണ്ട്‌, അവറ്റെയും അവലംബിയാതെ നിരാധാരമായി ലയിച്ച്‌, 
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ശൂന്യം പോലുള്ള സുഷുപ്തിയെ വിവേകജ്ഞാനം കൂടാതെ ചേര്‍ന്നു 
പോകും. ആ അവസ്ഥയില്‍ അഖണ്‍ഡ വിരാഡഹന്താചൈതന്യം തന 
തുപാധിയായ അഖണണ്‍്ഡാഹന്തയ്ക്കു വിഷയങ്ങളാകുന്ന, വൃഷ്ടിസ 
മഷ്ടികളാകുന്ന, ജീവന്മാരുടെ സ്ഥുലസൂുക്ഷ്‌മോപാധികള്‍ പ്രത്യക്ഷ 
പ്പെടാത്തതുകൊണ്ട്‌, തന്നില്‍ വികസിച്ചു തോന്നുന്ന ജ്ഞാനജേഞ 
യമാകുന്ന രണ്ടു ശക്തികളെ വിട്ട്‌ ജഞാത്ൃമാതധ്രമായി ശേഷിച്ച്‌, ആ 
ജീവന്മാരുടെ സുഷുപ്ത്യുപാധികളായ വൃഷ്ടികാരണശരീരങ്ങളെ 
അഖണണ്‍്ഡമായി അഭേദമായി വ്യാപിച്ചു പ്രകാശിക്കും. ഇങ്ങനെ സുഷു 
പ്തിമാത്രമായി ലയിച്ച ജീവന്മാര്‍ തങ്ങളുടെ കര്‍മ്മങ്ങളാല്‍ കൊടുക്ക 
പ്പെട്ട ജാഗ്രദ്ഭോഗങ്ങളെ ഭുജിക്കും നിമിത്തം അഹന്തകളോടുംകൂടി 
ഉണരുകയാല്‍ മുമ്പിലെപ്പോലെ വിഷയങ്ങളുടെ പ്രത്യക്ഷം ഉദിച്ച്‌, അവ 
യില്‍ ഞാന്‍, എന്റേത്‌ എന്ന അഭിമാനവും ജനിച്ച്‌, ഇവകളുടെ തോന്ന 
ലറ്റ മുന്നവസ്ഥയെ പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ടറിഞ്ഞും അവിടെ ഈ വികാരമില്ലാത്ത 
നിര്‍വികാരമായ തനതു സ്ഫൂര്‍ത്തിജ്ഞാനത്തെ അവലംബിക്കാന്‍ 
ശക്തിയില്ലാതെ തങ്ങളുടെ അധിഷ്ഠാനസ്ഫൂര്‍ത്തികളായ സ്വരൂപ്രപ 
കാശത്തില്‍ അറിയായ്മയേയും ആരോപിച്ച അഹന്താസംബന്ധത്താല്‍ 
ആ ജീവന്മാര്‍ കിഞ്ചിജ്ഞന്മാരായി ഭവിക്കും. ആ അവസ്ഥയില്‍ 
അഖണണ്‍്ഡാഹന്താപ്രതിബിംബ വിരാള്‍ചൈതന്യം, ഈശന്റെ അനു 
പ്രവേശസമയത്തില്‍ മഹാശുന്യംപോലുള്ള നിരാകാര അഖണ്ഡ 
അവ്യക്ത തത്ത്വത്തില്‍ അശരീരിയായി അനഹംകാരിയായി അതീന്ദ്രി 
യനായി സ്വയം പ്രജ്ഞാനഘനനായ സര്‍വൃസാക്ഷിയായി പ്രകാശി 
ക്കും. ആ അവ്യക്തതത്ത്വോപാധിയോടുകൂടിയ സര്‍വൃവൂജഞ ഈശചൈ 
തനൃത്തിന്റെ മഹാവിവേകസംസ്കാരത്തോടും ഈശനാല്‍ അവ്യക്ത 
ത്തില്‍ ഉദിപ്പിക്കപ്പെട്ട ആ വിവേകാനുഗ്രഹത്തെ സിദ്ധിച്ചിരിക്കകൊണ്ട്‌ 
ജീവന്മാരപ്പോലെ കിഞ്ചിജ്ഞനായി ഭവിക്കാതെ, ആ ജീവന്മാരെ അവ 
രാല്‍ അറിയപ്പെടാത്ത ശക്തിയോടു കൂടിയവനായിട്ട അവരവരുടെ 
കര്‍മ്മവാസനാപ്രകാരം ഫലദാതാവായി സര്‍വൃജ്ഞശക്തിയോടുകൂടി 
പ്രവേശിക്കുന്ന പ്രേരകമായി പ്രകാശിച്ചു നില്‍ക്കും. സുഷുപ്ത്യവസ്ഥ 
യില്‍ ആ അഹന്താചൈതന്ൃയത്തിനു അന്തര്യാമി എന്നും, ആ ജീവ 
ന്മാര്‍ക്കു ആ ഉപാധികളിന്‍ സംബന്ധത്താല്‍ പ്രാജ്ഞന്‍ എന്നും നാമ 
മാകും. അപ്രകാരം തന്നെ സമ്ഷ്ടിസ്വാപ്നികസൂക്ഷ്മശരീരവ്യാപകാ 
നുഭൂതിയെ പറ്റി ആ അവസ്ഥയില്‍ ആ അഖണ്ഡ അഹനത്താപ്രതി 
ബിംബ വിരാള്‍ ചൈതന്യത്തിന്‌ ഹിരണൃഗര്‍ഭന്‍ എന്നും, ആ ജീവ 
ന്മാര്‍ക്ക്‌ ആ ഉപാധിസംബന്ധത്താല്‍ “തൈജസന്‍' എന്നും നാമമാ 
കും. സമഷ്ടി സ്ഥൂലശരീരത്തെ വ്യാപിച്ചതുകൊണ്ട്‌ ആ അവസ്ഥ 
യില്‍ ആ വിരാട്‌ ചൈതന്യത്തിന്‌ “വിരാട്‌” എന്നും ആ ജീവന്മാര്‍ക്ക്‌ 
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ഉപാധിസംബന്ധത്താല്‍ “വിശ്വന്‍” എന്നും നാമമാകും. ഇപ്രകാരം മൂന്ന 
വസ്ഥകള്‍ക്കും മുത്തൊഴിലുകള്‍ക്കും ഉള്ളിലായി തോന്നി മറയുന്ന 
സ്ഥൂലം മുതല്‍ അവ്യക്തം വരെയുള്ള പ്രപഞ്ചത്തെ അഹന്ത മുത 
ലായ ഉപാധിസാധനം കൂടാതെ കരതലാമലകംപോലെ സാക്ഷിയായി 
നിന്ന്‌ പ്രളയാന്തം അറിയുകയാല്‍ ആ അവസ്ഥയില്‍ അഖണ്ഡചൈ 
തനൃത്തിന്‌ സര്‍വജ്ഞ ഈശനെന്നും നാമമാകും. 


ഈ വിധമായി ശാസ്ര്രങ്ങളാല്‍ സങ്കേതികപ്പെട്ട രരഹ്മേശജീവ 
ജഗത്തെന്ന യാവും (എല്ലാം) നീയാകുന്നു. അതിനെ പറഞ്ഞ വണ്ണം 
ശോധിച്ച്‌ അഭയപ്രഹ്മപ്രാപ്തി അടഞ്ഞാലും. 


(ഇപ്രകാരം കടാക്ഷിക്കേ, ശിഷ്യന്‍ അപ്രകാരം തന്നെ തന്റെ ചിദേ 
കരസ അപാരമഹിമയെ കണ്ട്‌ മനസ്സു നശിച്ചു നിന്നു.) 


4. 
മായാലക്ഷണനിരുപണപ്രകരണം 


ശിഷ്യന്‍: സ്വാമിന്‍, അഖണ്ഡമായ വിരാഡഹന്തയും അതില്‍ 
പ്രതിബിംബിച്ച ഒരു വിരാള്‍ചൈതന്യവും തന്നെ ജീവന്മാരുടെ മൂന്ന 
വസ്ഥകള്‍ക്കും ആധാരം എന്നു ബോധിച്ചു. എന്നാല്‍ പ്രളയാവസ്ഥ 
യില്‍ മാര്രം ഈ ജീവന്മാര്‍ക്ക്‌ ആധാരമായ ഈ വിരാഡഹന്തയും 
അതില്‍ പ്രതിബിംബിച്ച ചൈതന്യവും അതിന്നാധാരമായ അവ്യക്ത 
ത്തോടുകൂടി അതുമാത്രമായി പരമാത്മവസ്തുവില്‍ ഒടുങ്ങി നില്ക്കേ, 
പ്രപഞ്ചമശേഷവും ആധാരംകൂടാതെ ആധേയങ്ങളായവകളും അതു 
മാത്രമായി ഒടുങ്ങി നിന്നുവെന്നും, പ്രളയത്തിനു മുന്‍പെട്ട അവസ്ഥ 
യില്‍ ജഗദാധാരമായ അഖണ്‍ഡവിരാഡഹന്തയും അതില്‍ പ്രതിബിം 
ബിച്ചു വിരാള്‍ ചൈതന്യവും അതിന്നാധാരമായ അവ്യക്തവും ഒടുങ്ങാ 
തിരിക്കെ ഈ ജീവന്മാര്‍ മാതം സുഷുപ്തിയാകുന്ന ദൈനന്ദിന്പ്പള 
യത്തെ പ്രാപിച്ചുവെന്നും അരുളിച്ചെയ്തതായി കാണുന്നു. അതെങ്ങനെ 
ചേരും? 


ആചാര്യന്‍: ആധാരമായ കാരണം നശിക്കുമ്പോള്‍ കാര്യവും നശി 
ക്കുന്നതുപോലെ, കാരണം നശിക്കാതിരിക്കെ തന്നെ കാര്യം നശിച്ചു 
പോകുന്നതും അനുഭവത്തില്‍ കണ്ടിരിക്കുന്നു. അതു വിരോധമല്ല. 
മൃത്ത്‌, അതിന്‍ കാര്യമായ ഘടം ഇവയെ നോക്കിയാല്‍ അറിയാവുന്ന 
താണ്‌. 


ശി; ജീവേശഭേദത്തോടുകൂടിയ ജഡാജഡമായ ഈ ജഗത്ത്‌ 
സങ്കോചവികാസത്തോടുകൂടിയിരിക്കയാല്‍ കാര്ൃയവസ്തുവാകാം. 
ഇതിനു കാരണമെന്ത്‌? 


ആചാ: അവ്യക്തമായ മായതന്നെ കാരണമാകും. ആ മായയും 
ഈശന്റെ ദൃഷ്ടിയില്‍ സ്വരൂപജ്ഞാനമായും, ജീവദൃഷ്ടിയില്‍ 
അജ്ഞാനമായും ഭവിച്ച്‌ ഇരിക്കും. ആകയാല്‍ സൃഷ്ടി മുതല്‍ പ്രള 
യം വരെയുള്ള സമഷ്ടിജഗത്തിനു കാരണം മായയും ബന്ധം മുതല്‍ 
മോക്ഷം വരെയുള്ള ജാധ്രദാദി ജീവസൃഷ്ടജഗത്തിന്നു കാരണം 
അജ്ഞാനവും ആകും. 


മായാലക്ഷണനിരൂപണപ്രകരണം [7 





ശി: എന്നാല്‍ അവ്യക്തമായ ഒരു മായാതത്ത്വം തന്നെ ഈശദ്യ 
ഷ്ടിയില്‍ സ്വരൂപജ്ഞാനമായും, ജീവദൃഷ്ടിയില്‍ അജ്ഞാനമായും 
ഭവിക്കുന്നതെങ്ങനെ? 


ആചാ: ഒരു സ്ഥാണു തന്നെ ഒരുവന്റെ നോട്ടത്തില്‍ വ്ൃക്ഷമായും 
മറ്റൊരുവന്റെ നോട്ടത്തില്‍ ചോരനായും കാണപ്പെടുന്നതുപോലെയാകും. 


ശി: പ്രപഞ്ചത്തിനു കാരണം ഏതൊന്നാണ്‌ എന്ന്‌ ശങ്കിച്ചതിനു 
മായ എന്നും, ആ മായയാകട്ടെ ഈശജീവന്മാരുടെ ദൃഷ്ടിഭേദത്താല്‍ 
സ്വരൂപജ്ഞാനമായും അജ്ഞാനമായും ഭവിക്കാമെന്നും അരുളിയപ്ര 
കാരം ബോധിച്ചു. എന്നാല്‍ ഈശസൃഷ്ടമായും ജീവസൃഷ്ടമായും 
രണ്ടു വിധ സൃഷ്ടി പറയപ്പെട്ടതില്‍ ഈശന്റെ സൃഷ്ടി മാര്തം ശാസ്ത്ര 
ങ്ങളില്‍ പ്രസിദ്ധമായി കാണപ്പെടുന്നു. ജീവസൃഷ്ടി എങ്ങിനെ ചേരും? 
അവറ്റിന്‍ ഫലങ്ങളുടെ ഭേദം ഏതവസ്ഥയോട്‌ കൂടിയതായിരിക്കും.? 


ആചാ: അവ്യക്തം മുതല്‍ സ്ഥുലം വരെ ജഡാജഡങ്ങളായി കാണ 
പ്പെടുന്ന ഈ പ്രപഞ്ചം തന്നെയാണ്‌ ഈശസൃഷ്ടമെന്നത്‌. ഇതു ജീവ 
ന്മാരുടെ നിമിത്തം സുഖമായ ഫലത്തെ കൊടുക്കുന്നതാകും. ആത്മാ 
നാത്മവിചാരണ കൂടാതെ അഭിമാനംകൊണ്ട്‌ അവറ്റിന്‍ ലാഭാലാഭങ്ങ 
ളെപ്പറ്റി കാമക്രോധലോഭമോഹമദമാത്സര്യാദികളെ ബഹിര്‍മുഖമായും 
അന്തര്‍മുഖമായും കല്‍പിച്ച്‌- ആ അന്തര്‍മുഖ വാസനയെ സ്വപ്നമെന്നും 
ബഹിര്‍മുഖവാസനയെ ജാഗ്രത്ത്‌ എന്നും-ഈ രണ്ടു വാസനയും മാറി, 
തനതധിഷ്ഠാനമാത്രമായിരുന്ന ജഞാനസ്വരുപാത്മാവിങ്കല്‍ ബഹിര്‍മു 
ഖമായി വൃത്തി ഉദിക്കുമ്പോള്‍ വാസനകളുടെ ബീജാകാരമായ തമോ 
വൃത്തി, അവിടെ തന്നാല്‍ കല്‍പിക്കപ്പെട്ട ആ തമസ്സ്‌ ജഡമായതുകൊണ്ട്‌ 
അതിനെയും പിരിച്ചറിയുന്നതിനു ശക്തിയില്ലാതെ, സ്വപ്രകാശമായ 
ആത്മാവും ജഡമായ വാസനാബിജരൂപതമസ്സും ഏകവസ്തുവായി കുറി 
ക്കപ്പെട്ടു. ആ ഭ്രാന്തിക്കുറിപ്പിനാല്‍ അധിഷ്ഠാനമായ തന്നില്‍ അറിയായ്മ 
എന്ന അജ്ഞാനം കല്‍പിക്കപ്പെട്ട, അതിന്‌ സുഷുപ്ത്യവസ്ഥയെന്നും, 
ഈ അവസ്ഥാഭേദങ്ങളെയും കാമാദികളെയും സൃഷ്ടിച്ച്‌ അവറ്റിന്‍ ഫല 
മായി ദുഃഖത്തെത്തന്നെ ജീവന്‍ അനുഭവിക്കും. അപ്രകാരമേ ശ്രുതിയില്‍ 
രണ്ടു വക സൃഷ്ടിയും പറയപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 


ശി: ഒരു ജീവന്‍ തന്നെ തന്നാല്‍ കല്‍പിക്കപ്പെട്ട അജ്ഞാനം 
കൊണ്ട്‌ അജ്ഞനായും ആ കലപനാധിഷ്ഠാനമായ വിജ്ഞനായും 
ഭവിക്കുമെന്നുള്ളത്‌ എങ്ങനെ ഒക്കും? 


ആചാ: ഒരുവന്‍ തന്നാല്‍ കല്‍പിക്കപ്പെട്ട സ്വപ്നത്തില്‍ അവനെ 
മറന്ന്‌, കളവുപോയ വസ്തുക്കളിരിക്കുന്നേടം അറിയാതെ അന്വേഷി 


൧൫ നിജാനന്ദവിലാസം 





ക്കുന്നവനായും, അപ്രകാരം തന്നെ തന്റെ സര്‍വൃജ്ഞശക്തിയാല്‍ ആ 
വസ്തുക്കളിരിക്കുന്നേടം അറിഞ്ഞു വരുത്തിക്കൊടുക്കുന്ന യോഗി 
യായും തീരുന്നതുപോലെയാകും. 


ശി: സ്വാമിന്‍, അരുളിയ പ്രകാരം ബോധിച്ചു. ഇനി ഈ ഈശജീ 
വന്മാരുടെ നോട്ടത്തില്‍ക്കണ്ട, ജഞാനാജ്ഞാനഭേദങ്ങളോടുകൂടിയ, 
ജഗത്കാരണമായയുടെ ലക്ഷണത്തെയും അതിന്റെ കാര്യമായ ജഡാ 
ജഡരൂപമായ പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ ലക്ഷണത്തെയും അരുളേണമേ! 


ആചാ: മായയുടെ ലക്ഷണമാകുന്നത്‌: അവിവേകദശയില്‍ കാണ 
പ്പെടും പ്രപഞ്ചത്തെ കാരൃവസ്തുവായി നിര്‍ണ്ണയിച്ചതുകൊണ്ട്‌ അനു 
മാനത്താല്‍ ഇതിനു ഒരു കാരണം ഇരിക്കാമെന്ന്‌ നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെടു 
മ്പോള്‍, അതിനെ അനുസരിച്ച്‌ ശാസ്ത്രപ്രമാണവും അപ്രകാരം നിര്‍ണ്ണ 
യിച്ചു ആ കാരണത്തെ മായയെന്നു പറയും. അപ്രകാരം രണ്ടു പ്രമാ 
ണങ്ങളാലും മായയുണ്ടെന്നു നിശ്ചയിക്കപ്പെട്ടതിനാല്‍ സ്രദ്രൂപമായും, 
അങ്ങിനെതന്നെ ആ നിശ്ചയത്തിന്‍ പ്രകാരം കാരണമായി പ്രകാശി 
ച്ചുവരുന്നതുകൊണ്ടു ചിദ്രുപമായും, സുഷുപ്തിമൂര്‍ച്ഛാദ്യവസരങ്ങളില്‍ 
കാര്യദൃഷ്ടികൂടാതെ കാരണമായയില്‍ ലയിക്കുമ്പോള്‍ ദുഃഖം കാണ 
പ്പെടാത്തതിനാല്‍ ആനന്ദരുപമായും ഇരിക്കാം. വിവേകദശയിലോ, 
ശ്രുതിയുക്ത്യനുഭവങ്ങളാല്‍ ശോധിക്കുമ്പോള്‍ ആ മായയുടെ സ്ഥിതി 
ജഗത്കാരണമായി സിദ്ധിക്കാത്തതിനാല്‍ അത്‌ അസത്താണ്‌. അവിടെ 
ഇല്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌, അസത്തായതിനാല്‍, ഇല്ലാത്തതു പ്രകാശിക്കുക 
യുമില്ല. ആകയാല്‍ പ്രകാശമറ്റത്‌ ജഡമാകയാല്‍, അതു ജഡവുമാണ്‌, 
സുഷുപ്തി, മൂര്‍ച്ഛ ഇവകള്‍ വിടുമ്പോള്‍ ഞാന്‍ സുഖമായുറങ്ങി, ഞാന്‍ 
ദുഃഖമറിയാതെ മൂര്‍ച്ഛിച്ചിരുന്നു എന്നുള്ള അനുഭവം അഹമര്‍ത്ഥത്തെ 
ചേര്‍ന്നതായി കാണപ്പെടുകയാല്‍ ആ അഹമര്‍ത്ഥം ശ്രുതിയുക്ത്യനു 
ഭവങ്ങളാല്‍, ചിദ്രൂപാത്മാവായി കാണപ്പെടുകയാല്‍, ദുഃഖാന്തഭാവാഭാ 
വവും ആത്മസ്വരൂപവുമായ ആനന്ദവും മായയുടേതാകയില്ല. മേലും 
അസത്തായും ജഡമായും നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെടുകില്‍ ആ വസ്തു ആന 
ന്ദരൂപമാകുന്നതെങ്ങനെ? നീ അസത്ത്‌, നീ ജഡന്‍ എന്ന്‌ അന്നാമ 
ങ്ങളെ മുഖത്തിന്‍ നേരെ പ്രയോഗിക്കുമ്പോള്‍ ആ പ്രയോഗത്തെ വലിയ 
കുറ്റമായിട്ടു ധരിച്ച്‌, അഹംകാരാദികള്‍ മുറ്റി, പ്രയോഗിക്കുന്നവന്‍, ആ 
പ്രയോഗത്തിനു പ്രത്യക്ഷമായിട്ടിരിക്കുന്നവന്‍, ഈ രണ്ടു പേരും 
ദുഃഖത്തെത്തന്നെ അനുഭവിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. അപ്രകാരം ആനന്ദ 
മില്ലാത്തത്‌ ദുഃഖരൂപമാകയാല്‍ ദുഃഖമെന്നും ആകാം. ഇങ്ങനെയാകു 
മ്പോള്‍ വിവേകാവിവേകദശകളെ പറ്റി, സച്ചിദാനന്ദയായും അനൃതജ 
ഡദുഃഖയായും ജഗദ്കാരണമായ ആ മായ കാണപ്പെടുകയാല്‍ സതി 
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എന്നും, അസതി എന്നും, ഈ രണ്ടു സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയതെന്നും, 
നിശ്ചയിക്കപ്പെതടത്തക്കതല്ലാത്ത വിലക്ഷണലക്ഷണത്തോടുകൂടിയ 
തെന്നും കാണപ്പെടും. 


ശി: അവിവേകവിവേകദശകള്‍ ഹേതുവായിട്ട്‌ അനൃതജഡ 
ദുഃഖമാ(നാ)യും സച്ചിദാനന്ദനായും കാണപ്പെടുന്ന ആത്മാവു മാത്രം 
നിശ്ചയമായിട്ടു സച്ചിദാനന്ദലക്ഷണത്തോടുകൂടിയവനെന്നു പറയപ്പെ 
ടുവാനെന്ത്‌? അവനും ഈ ദോഷം വിടാത്തതായി ഭവിക്കുമല്ലോ? 


ആചാ: പാലൂറിപ്പെരുകുന്ന മുലക്കാമ്പില്‍ ഒരു ശിശുവിനാല്‍ 
പാനംചെയ്യപ്പെടും രക്തത്തിന്റെ രുചികൊണ്ടു പാലിന്റെ രുചിയും അപ്ര 
കാരമാകണമെന്നില്ല. ജഗദുദ്പത്തിസ്ഥാനമായും ലയസ്ഥാനമായും 
ഉള്ള ഒരു വസ്തുവിന്റെ അവസ്ഥയെ നിദാനിക്കുന്നതിലേക്കു വന്ന 
ശ്രുതിയുക്ത്യനുഭവങ്ങളുടെ അഭിപ്രായം, ആയത്‌ അധികാരികളുടെ 
അധികാരഭേദത്തെ അനുസരിച്ചിരുന്നാലും, ഉത്തമാധികാരിയെ സംബ 
ന്ധിച്ചു വന്ന യഥാര്‍ത്ഥമായ ഉത്തമപ്രമാണവും അതിന്റെ ലക്ഷ്യമായ 
പരമാര്‍ത്ഥവസ്തുവിന്റെ സ്വഭാവവും ഒരു കാലത്തും ഭേദിക്കയില്ലു. 
സുഷുപ്തി, പ്രളയം ഈ രണ്ടവസ്ഥയേയും ശ്രുതിയുക്ത്യനുഭവങ്ങ 
ളാല്‍ ശോധന ചെയ്യുന്ന അവസരത്തില്‍ അധികാരിഭേദംകൊണ്ട്‌ 
വസ്തുനിര്‍ണ്ണയം ഭേദിച്ചു കാണപ്പെടുന്നതിനെ പര്യാലോചിച്ചാല്‍, ഭിന്ന 
ഭിന്നങ്ങളായ വ്യാധികളും അവകള്‍ക്ക്‌ ശരിയായ പലപല ഓഷധ 
ങ്ങളും അവയുടെ ഫലങ്ങളും ശാസ്ര്രയുക്തി അനുഭവങ്ങളാല്‍ ഉണ്ടാ 
യാലും ആ വ്യാധികളെ നീക്കുന്ന ആ ഉപായങ്ങള്‍, നീക്കുവാന്‍ കഴി 
യാത്ത മരണമെന്ന മഹാവ്യാധിയെ മാറ്റുന്നതിന്‌ ഉപായങ്ങളായി ഭവി 
ക്കാത്തതുപോലെയും, ആ മരണമെന്ന വ്യാധി നീങ്ങുന്നതിനുപായ 
മായിട്ട്‌, ഏറ്റവും മഹാനായ മാര്‍ക്കണ്ഡേയന്‍ എന്ന മുനിക്ക്‌ മൃത്യു 
ഞ്ജയന്‍ എന്ന പരമശിവനെപ്പോലെയും, മറ്റുള്ള അധികാരികളും ആ 
അധികാരകളെ ചേര്‍ന്ന പ്രമാണങ്ങളും അവറ്റിന്‍ ഫലങ്ങളും ഉത്തമാ 
ധികാരിയും അവനെ സംബന്ധിച്ച പ്രമാണവും തത്ഫലവുമായി പ്രകാ 
ശിക്കും. ആകയാല്‍ സത്ത്‌, അസത്ത്‌, സദസത്ത്‌ എന്ന്‌ ലക്ഷണം പറ 
യത്തക്കതല്ലാത്ത വിലക്ഷണത്വം മായയ്ക്കു മാത്രമല്ലാതെ ആത്മാവിനു 
ചേരുകയില്ല. സത്തെന്നും അസത്തെന്നും സദസത്തെന്നും നിശ്ചയി 
ക്കത്തക്കതല്ലാത്തതു എന്നതു ആത്മാവിനെ സംബന്ധിക്കുമ്പോള്‍ ആ 
ഉപാധിയില്ലാത്ത സ്വയം വസ്തുവെന്നും, ഉപാധിയിനാലാകട്ടെ സ്വയ 
മായാകട്ടെ, യാതൊരു സ്വരുപവുമില്ലാത്തിനാല്‍ മായയെ സംബന്ധി 
ക്കുമ്പോള്‍ സ്വരൂപമില്ലാത്ത അവസ്തുവെന്നും നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെടും. 
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ശി: വസ്തുത്വമേ മായയ്ക്കില്ലെങ്കില്‍ അതിനെ ജഗത്കാരണ 
മെന്നും പറയാന്‍ പാടില്ലാത്ത വിലക്ഷണവസ്തുവെന്നും ശ്രുതിയില്‍ 
എന്തിനായിട്ടു പറയപ്പെട്ടു? 


ആചാ: ശ്രുതി എല്ലായിടത്തും അര്‍ത്ഥത്തോടുകൂടിയതായിട്ടു 
തന്നെ കാണപ്പെട്ടരിക്കേ, അര്‍ത്ഥമെന്നതു വസ്തുവാകയാല്‍, ആ 
വചനം മാര്രം എങ്ങിനെ അര്‍ത്ഥത്തോടു കൂടാത്തതായിരിക്കാം? 


ശി: ഇരിക്കില്‍ അതു ശ്രുതിക്കു ദോഷമല്ലയോ? 


ആചാ: ആ വചനങ്ങളുടെ അര്‍ത്ഥം തന്നെ ഉത്തരവുമാകും. “മായാ 
എന്നാല്‍, യാ -യാതൊന്ന്‌, മാ-ഇല്ലാത്തതോ, സാ - അത്‌ മായയാകും. 


ശി: എന്നാല്‍ ഒരു വിധത്തിലും സ്വരൂപസിദ്ധിയില്ലാത്ത അവ 
സ്തുവെ ജഗത്കാരണമായി പറഞ്ഞത്‌ എന്തു നിമിത്തം? 


ആചാ: സ്വരൂപമില്ലാത്ത കാരണം പോല കാര്യവും സ്വരൂപമില്ലാ 
ത്തതാകുന്നു എന്നറിയുന്നതിലേക്കു തന്നെയാണ്‌. 


ശി: ഇങ്ങനെയാണെങ്കില്‍ കര്‍ത്താ, കര്‍മ്മം, ക്രിയ, ഇവറ്റാല്‍ അല 
്കരിക്കപ്പെട്ട വിചിത്രങ്ങളായ ബഹുവിധനാമരൂപങ്ങളോടു കൂടിയ ഇഹ 
പരമെന്ന അണ്ഡപിണ്ഡചരാചരമാകുന്ന ജഗത്ത്‌ കാരണമായ മായ 
യോടും അവസ്തുവെന്നാകില്‍, വന്ധ്യാപുര്തന്‍- വിസ്താരമായാകട്ടെ 
ചുരുക്കമായാകട്ടെ ശുഭാശുഭങ്ങള്‍ക്കു ആദരവായ ഗുണങ്ങളാല്‍ വച 
നിക്കുന്നതിനു വിഷയമായിട്ടു- എപ്രകാരം ഇല്ലയോ അപ്രകാരമേ, ഈ 
(്രപഞ്ചവും ശ്രുതിക്കു വിഷയമാകത്തക്കതാകയില്ല. വാക്കാലും മന 
സ്സാലും പ്രാപിച്ചുകൂടാത്തതെന്നുള്ള പ്രമാണത്താല്‍ പരമാത്മവ 
സ്തുവും ആ ശ്രുതിക്കു വിഷയമാകത്തക്കതല്ല. ഇങ്ങനെ രണ്ടും നിര്‍വി 
ഷയപ്പെടുമ്പോള്‍ ശ്രുതി ഏതിനെയാണ്‌ വിസ്തരിച്ചു പറഞ്ഞത്‌ അതിന്‌ 
ഉത്തമപ്രമാണമെന്ന്‌ പേരുള്ളതെങ്ങനെ? 


ആചാ: പ്രപഞ്ചവും പരമാത്മവസ്തുവും നിര്‍വിഷയമായിരിക്ക 
ഹേതുവായിട്ടുതന്നെയാണ്‌ ശ്രുതി, വിസ്തരിച്ചു പറയുന്നതായും ഉത്ത 
മ്ര്പമാണമായും ഭവിച്ചത്‌. ശ്രുതി എന്നത്‌ ഉപദേശരൂപമാകയാല്‍ ആ 
ഉപദേശം അതീന്ദ്രിയമായ വസ്തുവിനെത്തന്നെ കുറിക്കുന്നതായി 
രിക്കും. പ്രതൃക്ഷമായിരിക്കുന്ന ഘടത്തെ കണ്ടവന്ന്‌ ആ ഘടോപദേശം 
ലോകത്തു കണ്ടില്ല. അറിയാത്ത അര്‍ത്ഥത്തെ അറിയുംവണ്ണം ബോധി 
പ്പിക്കുന്നതത്രേ ഉപദേശത്തിനുള്ള മാഹാത്മ്യം. ആ ഉപദേശത്താല്‍ 
വ്യവഹാരദശയില്‍ അതീന്ദ്രിയങ്ങളായ പുണ്യപാപങ്ങളും, അവറ്റിന്‍ 
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ഫലങ്ങളും, പരമാര്‍ത്ഥദശയില്‍ സ്ച്ചിദാനന്ദമായ പരമാത്മാവും, ഉപ 
ദേശിക്കപ്പെടും;. 


ശി: എന്നാല്‍ വ്യവഹാരപരമാര്‍ത്ഥഭേദങ്ങളാല്‍ ഉപദേശിക്കപ്പെ 
ടുന്ന അര്‍ത്ഥങ്ങള്‍ രണ്ടു വകയായിരിക്കയാല്‍ അവ പ്രപഞ്ചവും പര 
മാത്മാവും ആയിരിക്കാം. പുണ്യപാപസംബന്ധം ജഗത്തിനു ചേരത്ത 
ക്കതായിരിക്കുന്നതിനാല്‍ ഇങ്ങനെ ശ്രുതിയില്‍ത്തന്നെ പുണ്യപാപ 
ങ്ങളെ മുന്നിട്ട്‌ പ്രപഞ്ചം ഉപദേശിക്കപ്പെട്ടിരിക്കേ അതിനെ അവസ്തു 
വെന്നു എങ്ങിനെ പറയാം? മേലും പരമാത്മാവ്‌ വാങ്മനസ്സുകള്‍ക്ക്‌ 
വിഷയമായിട്ടില്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ പ്രയോജനമറ്റതാകുമല്ലോ? വിഷയപ്ര 
യോജനങ്ങള്‍ വിട്ടുനീങ്ങിയിടത്ത്‌ ശാസ്ത്രപ്രവ്ൃത്തി എങ്ങിനെ ചേരും? 


ആചാ: വൃവഹാരം എന്നത്‌ ശാസ്ത്രപ്രമാണപ്പടി കല്‍പിക്കപ്പെട്ട, 
സ്വപ്നത്തില്‍ ഒരു രാജകുമാരന്‍ ആ അവസ്ഥയില്‍ രാജനീതി ചെയ്യു 
ന്നതിനു ഉപകാരമായി അവനറിയാന്‍ പാടില്ലാത്ത നീതികളെ അവന്റെ 
മനോരാജിയെ അനുസരിച്ച്‌ ഉപദേശിപ്പതു പോലെ, ഭ്രാന്തിയാല്‍ കല്പി 
ക്കപ്പെട്ട വ്ൃയവഹാരമെന്ന പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ഇഹപരങ്ങളെ പരിപാലനം 
ചെയ്യാന്‍ ഇച്ഛിച്ച അവന്റെ ഇച്ഛയെ അനുസരിച്ച്‌ ഉപദേശിച്ചതാകും. 


ശി: ശാസ്ത്രങ്ങളില്‍ പ്രമാണജ്ഞാനമെന്നും ്രാന്തിജ്ഞാന 
മെന്നും രണ്ടു വകയായി ചൊല്ലപ്പെട്ടു. അവയില്‍ ഘടജ്ഞാനം പ്രമാ 
ണജ്ഞാനമെന്നും, ശുക്തിരജതജ്ഞാനം ക്രാന്തിജ്ഞാനമെന്നും, ഘട 
ത്വത്തെ പ്രകാരമായവച്ചേദമുടയ ഘടത്തില്‍ ആ ഘടത്ചത്തെത്തന്നെ 
ര്പകാരമായുടയ ആ ഘടത്തിന്റെ ജ്ഞാനം പ്രമാണജ്ഞാനലക്ഷണ 
മെന്നും, (ഘടത്വമുള്ള ഘടത്തില്‍ ഘടമെന്ന ജ്ഞാനം യഥാര്‍ത്ഥ 
ജ്ഞാനം) രജതത്ത്വത്തെ ര്രകാരമായുടയതായില്ലാത്ത അതിന്റെ 
ഭാവത്തെ ഉടയ ശുക്തിയില്‍ രജതത്വത്തെ പ്രകാരമായുടയ രജത 
ജ്ഞാനം ഭ്രാന്തിജ്ഞാനലക്ഷണമെന്നും കാണപ്പെടുന്നു. (രജതത്ത്വം 
വിശേഷണമായില്ലാത്ത ശുക്തിയില്‍ രജതത്ത്വത്തെ വിശേഷമാക്കി 
യുള്ള രജതജ്ഞാനം - തദഭാവവതി തദ്‌ പ്രകാരകം ജ്ഞാനം ഭ്രാന്തി 
ജ്ഞാനം) അതിനിതു വിരോധപ്പെടുമല്ലോ? 


ആചാ: വിരോധപ്പെടുകയില്ല. ആ ശാസ്ത്രങ്ങളില്‍ പറഞ്ഞ പ്രമാ 
ണങ്ങളുടെ ലക്ഷണം മാറിക്കൂടാ എന്നല്ലാതെ ആ പ്രമാണങ്ങളാൽ 
കുറിക്കപ്പെട്ട വസ്തുക്കള്‍ ഭേദിച്ചിരുന്നുകൂടാ എന്നില്ല. പ്രമാണങ്ങള്‍ 
പ്രയോഗിക്കുമ്പോള്‍ അവറ്റിന്‍ വിഷയങ്ങളായ വസ്തുക്കള്‍ ഭേദിക്ക 
പ്പെടാതിരുന്നാലും പ്രമാണങ്ങളുടെ വിവേകദശയില്‍ ആ വസ്തുക്കള്‍ 
ഭേദിക്കപ്പെട്ടാല്‍ അതു പ്രമാണങ്ങളിന്‍ കുറ്റമാകയില്ല. മൃത്ഘടം എന്ന 
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സ്ഥലത്ത്‌ മൃത്‌ എന്നും ഘടം എന്നും രണ്ടു പേരുകളുണ്ടാകും. അവ 
യില്‍ ഘടം എന്ന ജ്ഞാനം പ്രമാണജ്ഞാനമായിരുന്നാലും ആ 
ഘടത്തെ മൃത്തായിട്ടു വിവേകിച്ചറിയുമ്പോള്‍ മുന്‍പറഞ്ഞ ഘട 
ജ്ഞാനം ക്രാന്തിജ്ഞാനം തന്നെയാകും. അതെങ്ങിനെയെന്നാല്‍, 
ഏതെങ്കിലും ഒരു പേരുള്ളതായിട്ട്‌ പ്രമാണജ്ഞാനത്തിനു വിഷയപ്പെ 
ടണമെന്നുവരുകില്‍ ആ പൊരുള്‍ സ്വരൂപലക്ഷണത്തോടുകൂടിയതാ 
യിരിക്കണം. മൃത്തിന്‍സ്വരൂപത്തിന്‌ അന്യമായി ഘടത്തിന്‌ സ്വരൂപം 
കാണപ്പെടാത്തതിനാല്‍ത്തന്നെയാണ്‌. അപ്രകാരമേ ഇത്‌ ഘടം എന്ന 
തില്‍ ഇദന്തയെ പ്രകാരമായുടയ ഇത്‌ എന്ന ഒരര്‍ത്ഥത്തേയും ഘട 
ത്വത്തെ പ്രകാരമായുടയ ഘടമെന്ന ഒരര്‍ത്ഥത്തെയും പകുത്തു നോക്കി 
യാല്‍ ഘടത്വത്തെ പ്രകാരമായുടയതായില്ലാത്ത ഘടത്വാഭാവത്തെ ഉടയ 
ഇതെന്ന ജ്ഞാനത്തില്‍ ഘടത്വത്തെ പ്രകാരമുടയഘടമെന്ന ജ്ഞാനം 
പ്രമാണജ്ഞാനതിന്റെ ലക്ഷണമാകയില്ല. അപ്രകാരമേ ജഡാജഡമായ 
ഏതു പ്രപഞ്ച വ്യവഹാരജ്ഞാനവും ഇതെന്ന ജ്ഞാനത്തെ സംബ 
ന്ധിച്ചു തന്നെ കാണപ്പെടുകയാല്‍ വ്ൃയവഹാരജ്ഞാനമശേഷവും ഭ്രാന്തി 
ജ്ഞാനം തന്നെയാകും. ആയാലും ആ അവസ്ഥയില്‍ സാമാന്യാധി 
കാരികള്‍ക്കു വ്യവഹാരോപയോഗമായി അവരുടെ വിവേകത്തെ അനു 
സരിച്ച്‌ ആ ജ്ഞാനം പ്രമാണജ്ഞാനമെന്നു പറയപ്പെടും. പരമാത്മാ 
വാംഗ്മനസ്സുകള്‍ക്കു എത്താത്തതുകൊണ്ട്‌ വിഷയ്രപയോജനങ്ങളില്ലാ 
ത്തതായി ശ്രുതി എങ്ങിനെ പ്രവര്‍ത്തിക്കാമെന്നതു ശരിയെന്നാലും, 
ജഡാജഡങ്ങളായ ഈ പ്രപഞ്ചം പോലെ വിഷയമായില്ലെങ്കിലും ഈ 
ര്രപഞ്ചങ്ങളെല്ലാം ദൃശ്യമായിട്ടു തന്നെ ഏവന്നു വിഷയമാകുന്നുവോ 
അവനീ പ്രപഞ്ചത്തിനു വിഷയമാകയില്ല എന്നു മാത്രമല്ലാതെ അവന്‍ 
സ്വരപകാശനായതുകൊണ്ട്‌ വിഷയവിഷയീഭാവമില്ലാത്ത തനിക്കു താന്‍ 
അപ്രകാരം തന്നെ വിഷയമായിരിക്കും. ശ്രുതികളുടെ ഉപാധികളെ 
നീക്കി അവനെ കരതലാമലകം പോലെ അധികാരിക്കു താനായി പ്രകാ 
ശിപ്പിക്കയാലും, ആ വിധം താനായ ആത്മലാഭത്തെക്കൂടാതെ മറ്റൊന്നും 
പ്രയോജനമെന്നു ലാഭമായിട്ടു ഇല്ലാത്തതിനാലും, താന്‍തന്നെ തനിക്കു 
പ്രയോജനമായിരിക്കകൊണ്ട്‌ അപ്രകാരമേ ശ്രുതിയും ആത്മലാഭത്തെ 
പെരുമയോടുകൂടിയതായി ചൊല്ലുകയാലും, വിഷയ പ്രയോജനങ്ങളും 
ഉണ്ട്‌. ശ്രുതിയുടെ പ്രവൃത്തി ചേരുകയും ചെയ്യും. 


(ശിഷ്യന്‍ സ്വയംസിദ്ധമായി ആനന്ദനിധിയായി സദോദിതാര്‍ക്ക 
നായി നിന്നു തന്നെ അറിയാതെ ഉഴലുന്ന ജീവന്മാരെ മായയെന്നറിഞ്ഞ്‌, 
തന്നെത്താനെന്നു ദര്‍ശിപ്പിക്കുന്ന കേവലം വസ്തുതന്ത്രമായ വേദമ 
ഹിമാവെ ആരറിയുന്നു, ആരോതുന്നു എന്നു ആനന്ദനടനം ചെയ്ത്‌ 
മായാവിലക്ഷണസ്വരുപിയായി പ്രകാശിച്ചു.) 
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ശിഷ്യന്‍: പരമാത്മാവു ഒരുവന്‍ തന്നെ സച്ചിദാനന്ദസ്വരൂപന്‍; 
ജഡാജഡങ്ങളായി കാണപ്പെട്ട കാര്ൃയകാരണരൂപമായ പ്രപഞ്ചം മിഥ്യ; 
പ്രപഞ്ചത്തെ ശ്രുതി പ്രതിപാദിക്കയെന്നുള്ളതു അതിന്റെ മുഖ്യ അഭി 
പ്രായമല്ല; പ്രപഞ്ചാതീത പരമാത്മാവിനെ പ്രതിപാദിക്കലാകുന്നു 
അതിന്റെ മുഖ്യതാല്പര്യം എന്നരുളിയ പ്രകാരം ബോധിച്ചു. എങ്കിലും 
്രാന്തിജഞാനത്തിനു വിഷയമായ പ്രപഞ്ചത്തെ സ്ഥൂലം മുതല്‍ അവ്യ 
ക്തംവരെ മിഥ്യയാകുന്നു എന്നുള്ള അനുഭൂതിയും, ശ്രുതി ചൊല്ലിയ 
പ്രകാരം വിഷയവിഷയിഭേദം കൂടാതെ സ്ഥിതിയില്‍ പരമാത്മാവു വിഷ 
യമാകുന്ന അനുഭൂതിയും അരുളേണമേ! 


ആചാര്യന്‍: ലോകത്തില്‍ ഘടമിരിക്കുന്നു, പടമിരിക്കുന്നു, മഠമി 
രിക്കുന്നു, എന്നിങ്ങനെ കാണപ്പെടുന്ന അനുഭവത്തെ ശോധിച്ചാല്‍ 
അനുഭുതിയുണ്ടാകും. ഘടമെന്നത്‌ കംബുഗ്രീവാ(ഇടുങ്ങിയ കഴുത്ത്‌) 
ദിമത്തായുള്ള വികാരവസ്തുവാകും. അപ്രകാരം തന്നെ പടം എന്നതു 
ഓതപ്രോതമായ തന്തുവിന്റെ വികാരത്തോടുകൂടിയ വികാരിവസ്തു 
വാകും. ഇങ്ങനെയായാല്‍ പരസ്പരഭിന്നങ്ങളായ വിരുദ്ധ വസ്തുക്ക 
ളില്‍ മുന്‍പറഞ്ഞപ്രകാരം സത്തു കാണപ്പെടുകയാല്‍, അതു ഇവറ്റിനു 
ഭിന്നമോ അഭിന്നമോ? ഭിന്നമെന്നു വരുകില്‍ ആ സത്തിനെ അവയില്‍ 
നിന്നു നീക്കി കാണുകില്‍ അവ ഇല്ലാത്തവയാകും. അഭിന്നമെങ്കില്‍, 
സത്തില്‍ നിന്നു ഭിന്നമാകാത്തതുകൊണ്ടു അവ നാമരൂപങ്ങളോടുകൂ 
ടിയ വികാരികളാകയില്ല. ഉഭയരൂപമോ സിദ്ധിക്കയില്ല. അപ്രകാരം 
തന്നെ പ്രത്യക്ഷമായ ഒരു ഘടം ഇരിക്കുന്നതായിട്ടു അനുഭവിക്കപ്പെ 
ടുമ്പോള്‍ ആ ഘടം വികാരി വസ്തുവായിരുന്നാലും, കലര്‍ന്നു കിട 
ക്കുന്ന കടുകു ജീരകങ്ങളെ പിരിച്ചു കാണുന്നതുപോലെ, അതില്‍ 
സത്തിനെ പിരിച്ചു കാണണം, സത്ത്‌ എവിടെയും സ്രദൂപമായി 
വേര്‍പെടാത്തതുകൊണ്ട്‌ വികാരികളായ അവകള്‍ തന്നെ ഭിന്നങ്ങളായി 
ഭവിക്കും. അവ വികാരികളായാല്‍ അവറ്റിന്നു ഭിന്നമായ ഈ സത്ത്‌ 
നിര്‍വികാരിയാകത്തക്കതാകും. അതിന്റെ ധര്‍മ്മവും നിര്‍വ്വികാരമാകും. 
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പ്രതൃക്ഷാനുഭൂതിരൂപമായ ഘടത്തെ അനുഭവിക്കു മ്പോള്‍ അത്‌ 
സത്സ്വഭാവത്തോടുകൂടിയതാകണമെങ്കില്‍, നീക്കം കൂടാതെ എല്ലാ 
യിടത്തും നിര്‍വികാരമായ സത്സ്വഭാവം ഇരുന്ന്‌ അനുഭവിക്കപ്പെടേ 
ണ്ടതാണ്‌. അങ്ങനെ അനുഭവിക്കപ്പെടുകില്‍, ഒരിരുമ്പുദണ്ഡ്‌ 
പൃഥ്വിയില്‍ കോര്‍ത്തിരിക്കേ അതിനെ എടുത്തേച്ചു നോക്കുമ്പോള്‍ 
ആ ദണ്ഡു ഇരുന്ന സ്ഥലം മുഴുവന്‍ പൃഥ്വി ഇരിക്കാത്തതുപോലെ, 
നിര്‍വികാരമായ സത്ത്‌ വ്യാപിച്ചിരുന്ന ഘടം മുഴുവനിലും വികാരത്തോ 
ടുകൂടിയ ഘടത്തിന്റെ ഭാവം കാണപ്പെടുകയില്ല. അപ്രകാരം കാണ 
പ്പെടാതെ ഘടവികാരം മാറിയാല്‍ വികാരത്തെ കൂടാതെ ഘടത്തിനു 
രൂപം വേറില്ലാത്തതിനാല്‍ ആ രൂപം കൂടാതെ, ഘടമില്ലാതെ വിട്ടു 
പോകും. ഇപ്രകാരം നീങ്ങിയാല്‍ മുമ്പ്‌ ഘടമിരുന്ന എല്ലാ സ്ഥലത്തും 
അതിന്റെ അഭാവം ഉള്ളതായി ഭവിക്കും. ആ അസത്തായ അഭാവവും 
അഭാവമായ ഒരു വസ്തുവായിരിക്കണമെങ്കില്‍ അതിങ്കലും മുന്‍നിരൂ 
പിച്ച പ്രകാരം ആ അവസ്ഥയില്‍ ഈ സത്ത്‌ അവശ്യം അനുഭവപ്പെടേ 
ണ്ടതാണ്‌. അങ്ങിനെയാകുമ്പോള്‍ പ്രകാശത്തില്‍ ഇരുള്‍ സിദ്ധിക്കാ 
ത്തതുപോലെ സത്തില്‍ ഒരിക്കലും അസത്ത്‌ സിദ്ധിക്കയില്ല. ഇപ്രകാരം 
ഘടത്തേയും ഘടാഭാവത്തേയും ഭാവാഭാവാഹംകാരമില്ലാത്ത നിര്‍വി 
കാരമായ സത്ത്‌ ബാധിക്കപ്പെടാത്ത വസ്തുവാകയാല്‍ അതിനെ നിര്‍വി 
കാരമായിട്ടു പ്രതൃക്ഷത്തില്‍ ഇരിക്കുന്ന പ്രകാരം അനുഭവത്തില്‍ കണ്ട്‌, 
ആ അനുഭവബലത്താല്‍ ഘടം, ഘടാഭാവം ഈ രണ്ടിനെയും സന്മാ 
ര്രമായനുഭവിച്ചാലും 


(അപ്രകാരമേ ശിഷ്യനും, പ്രതൃക്ഷമായി കാണപ്പെട്ട കുടത്തില്‍ 
കുടത്തിനു ഭിന്നമായ ആ സത്തിനെ നിരാകാരമായി കണ്ട്‌, കുടത്തിലും, 
അതിന്നു ഒരു മാറ്‌ ദൂരത്തിലുള്ള പടത്തിലും, ആ രണ്ടിന്റെയും അന്ത 
രാളത്തിലും വ്യാപിച്ചിരിക്കുന്ന ആ സത്തിന്റെ ഇരുപ്പിനെ അറിഞ്ഞ്‌, 
ഘടം, പടം ഇതു രണ്ടും പ്രതിയോഗിയായി ഗ്രഹിക്കപ്പെടാത്ത കാലത്തു 
ആ രണ്ടിന്റെയും വികാരമായ ഭാവത്വമാകട്ടെ, അഭാവത്വമാകട്ടെ, അവ 
റ്റിന്‍ ധാരാളം അന്തരാളമാകട്ടെ, നോക്കപ്പെടാതെ തന്മാത്രമായി 
എങ്ങിനെ അനുഭവിക്കപ്പെടുന്നോ അപ്രകാരമേ, ഘടത്തേയും ഘടാ 
ഭാവത്തേയും അവറ്റിന്‍ സന്മാത്രമായ അനുഭവത്തിനു വേറായിട്ടില്ലാതെ 
അനുഭവിച്ച്‌ ജലപാനത്തിനു പോലും ആദരവില്ലാത്ത ഒരു ദരിദ്രന്‍ താനി 
രിക്കുന്നേടത്ത്‌ മഹാമേരു നവനിധിയായിട്ടു വന്നേച്ചാല്‍ അവന്‍ എത്ര 
ആനന്ദമുദിക്കുമോ അത്രത്തോളം ആനന്ദം അനുഭവിച്ച്‌, സത്തിനെക്കു 
റിച്ച്‌ അല്പം പോലും അറിവില്ലാതെ അസത്തിന്‍മയമാകുന്ന വിഷയ 
മാകുന്ന ദാരിദ്ര്യം നീങ്ങി സത്താകുന്ന മഹാസ്മ്പത്തെ പ്രാപിച്ച്‌, സുഖ 
വാരിധിയില്‍ മുങ്ങി, മറുപടിയും വിജ്ഞാപിക്കുന്നു:) 
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ശി: കരുണാരൂപമായ ഉപദേശ വിശേഷത്താല്‍ പരമനാസ്തി 
കനായ അടിയനും ആസ്തികനായി ഭവിച്ചു. ഈ അനുഭവം കൊണ്ട്‌ 
ജഡാജഡമായ ഈ പ്രപഞ്ചത്തെ നോക്കുമ്പോള്‍ കര്‍പ്പുരമലയില്‍ 
തീപിടിച്ചതുപോലെ സന്മയാനുഭൂതി ഹേതുവായിട്ട്‌, പാഞ്ചഭാതികം, 
പഞ്ചഭൂതം, പഞ്ചവിഷയം, എന്നിവകളാകുന്ന സ്ഥൂലപ്രപഞ്ചം, ദശേ 
ന്ദ്രിയം, ദശവായു, മനസ്സ്‌, ബുദ്ധി, അഹങ്കാരം, ചിത്തം, അന്തകരണം, 
അജ്ഞാനം, മായ എന്നിവകളാകുന്ന സൂക്ഷ്മപ്രപഞ്ചം, എന്നീ ജഡ 
മായ അശേഷവും ഭാവാഭാവവികാരരഹിതനിര്‍വികാരസദനുഭൂതി മാത്ര 
മായി അനുഭവിക്കപ്പെട്ട, ജീവേശ്മദഭേദങ്ങള്‍ക്ക്‌ അവസരമില്ലാത്ത, ത്രിവിധ 
(കാല, ദേശ, വസ്തു)പരിച്ചേദശൂന്യ സന്മാത്രമായി തെളിഞ്ഞു. 
എന്നാല്‍ ഇന്ന ശബ്ദത്താല്‍ ഇന്ന അര്‍ത്ഥം ബോധിക്കപ്പെടും 
എന്നുള്ള ശബ്ദ ശക്തി ഈശ്വരനാല്‍ നിയമിക്കപ്പെട്ടിരിക്കയും, അപ്ര 
കാരം തന്നെ പൃഥ്വി ഗന്ധവതി (പൃഥ്വി എന്നതു ഗന്ധഗുണമുള്ളത്‌), 
രൂപം ചക്ഷുസ്സിനാല്‍ മാത്രം ഗ്രഹിക്കത്തക്കതായുള്ളത്‌, എന്നിങ്ങനെ 
ആ ശബ്ദശക്തിയാല്‍ കുറിക്കത്തക്ക പൊരുളുകളുടെ ലക്ഷണവും, 
അതിവ്യാപ്തി, അവ്യാപ്തി, അസംഭവം എന്നീ മൂന്നു ദോഷങ്ങള്‍ കൂടാ 
തെയിരിക്കേണമെന്ന്‌, അവയുടെ ലക്ഷണവും, ശാസ്ത്രങ്ങളാല്‍ നിരൂ 
പിക്കപ്പെട്ടിരിക്കയും ആകില്‍ ഭിന്നഭിന്നങ്ങളായ ശബ്ദങ്ങളുടെ അര്‍ത്ഥ 
മായ ഭിന്നവസ്തുക്കള്‍ തങ്ങളെ കുറിക്കുന്ന ശബ്ദശക്തിയോടു 
മാര്‍പ്പെട്ടു (ഒത്ത്‌) നിന്നു ഏകാര്‍ത്ഥമായി പ്രകാശിക്കുന്ന സത്താമാ 
ര്രമായി അവകള്‍ ബാധിക്കപ്പെടുന്നതു പ്രമാണവിരോധം അല്ലയോ? 


ആചാ: കുഞ്ഞേ, നീ ശങ്കിച്ചതു ശരിതന്നെ, എന്നാല്‍ പ്രമാണ 
മെന്നതു ശാസ്ത്രമാകും. ആ ശാസ്ര്രവും ശബ്ദരൂപമായിരിക്കും. ആ 
ശബ്ദവും നാദ്ര്രഹ്മമെന്നു വൃഹരിക്കപ്പെടും. അപ്രകാരമുള്ള നാദ 
ര്രഹ്മമെന്ന തത്ത്വമാകട്ടെ, പരാ, പശ്യന്തി, മദ്ധൃയമാ, വൈഖരി എന്നി 
ങ്ങനെ നാലു പിരിവോടുകൂടിയിരിക്കും; അവയില്‍ പരാ എന്നതു 
ജ്ഞാനികളാലും, പശ്യന്തി കേവലം യോഗികളാലും, മദ്ധ്യമ ധ്യാനശ 
ക്തിയോടുകൂടിയ ഉപാസകരാലും, വൈഖരി വേദശാസ്ര്രജ്ഞന്മാ 
രാലും പണ്ഡിതന്മാരാലും അനുഭവിക്കത്തക്കത്‌. ഇവയില്‍ മുന്നു 
ഭാഗവും അന്തര്‍മുഖമായും വൈഖരിയെന്ന ഒരു ഭാഗം ബഹിര്‍മുഖ 
മായും ഇരിക്കും. ആ വൈഖരിയായതു ബഹുവിധ വേദശാസ്ത്രഭാ 
ഷാവിശേഷങ്ങളായി വികസിച്ചിരിക്കും. അപ്രകാരം വികസിച്ചിരിക്കുന്ന 
ആ വൈഖരി സ്വയം ഏകാക്ഷരമായിരിക്കും. ഉപാധിസംബന്ധങ്ങളാല്‍ 
ഏകമായും മൂന്നായും പതിനാറായും അന്‍പതായും അക്ഷരങ്ങളുടെ 
രൂപമായി ഭേദിച്ചു കാണപ്പെടും. ആ അക്ഷരങ്ങളെ വര്‍ണ്ണങ്ങള്‍ എന്നു 
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പറയും. ഈ അന്‍പതു വര്‍ണ്ണങ്ങളിലും അവര്‍ണ്ണം, കവര്‍ണ്ണം, ലവര്‍ണ്ണം 
എന്നിങ്ങനെ വര്‍ണ്ണസത്ത ഏകമായി കാണപ്പെടുകായാല്‍ ആ ഏക 
മായ വര്‍ണ്ണസത്ത ദന്ത താലു ഓഷ്ഠാദി സ്ഥലഭേദങ്ങളില്‍ ഇച്ഛയാല്‍ 
ചലിക്കപ്പെടുന്ന ര്രിയാശക്തി സംബന്ധത്താല്‍, ശര്‍ക്കര, പുളി, 
ലവണം, ഏലം ഇത്യാദി സംബന്ധങ്ങളാല്‍ നിര്‍ഗന്ധമായും ഏകരസ 
മായും ഉള്ള ജലം ബഹുരസഗന്ധഭേദങ്ങളോടുകൂടി കാണപ്പെടുന്ന 
തുപോലെ, അന്‍പതു ഭേദത്തോടുകൂടിയതായി കാണപ്പെടും. അപ്ര 
കാരം തന്നെ, വ്യവഹാരത്തിനായിട്ടു പദം വാക്യം എന്നിങ്ങനെ സങ്കേ 
തിക്കപ്പെടും. ഈ വക സങ്കേതവും ഈശന്റെ ഇച്ഛാശക്തിയാല്‍ നിയ 
മിക്കപ്പെട്ടതു തന്നെയാണ്‌. അപ്രകാരം ഈശന്റെ ഇച്ഛാശക്തിയോടു 
കൂടിയ വൈഖരീരൂപ-ശാസ്ര്രപ്രമാണമായത്‌ പ്രബലം, സാമാന്യം 
എന്നിങ്ങനെ രണ്ടു പിരിവായിട്ട്‌ പറയപ്പെടും. ര്രബലവാക്യങ്ങള്‍ അവ 
റ്റാല്‍ (സാമാനൃത്താല്‍) ബാധിക്കപ്പെടുകയില്ല. സാമാന്യവാകൃങ്ങള്‍ 
ബാധിക്കപ്പെടുന്നതുകൊണ്ട്‌ അവയെ വചനിക്കുന്ന ശാസ്ര്തം അപ്ര 
മാണമാകയില്ല. ഇങ്ങനെ ശാസ്ര്രത്തില്‍ തന്നെ പ്രബലമായ ഏകദേശ 
വാക്യങ്ങളാല്‍ സാമാന്യമായ ഏകദേശവാക്യങ്ങള്‍ ബാധിക്കപ്പെടാമെ 
ങ്കില്‍ ആ ന്യായം കൊണ്ട്‌ ഉപാധി സംബന്ധങ്ങളാല്‍ നാനാഭേദത്തോ 
ടുകൂടിയവയായി കാണപ്പെടുന്ന വര്‍ണ്ണഭേദങ്ങളും, തല്‍സംബന്ധവ്യ 
ത്യാസങ്ങളാല്‍ പദം, വാക്യം എന്നുള്ള ഭേദങ്ങളും, അവയുടെ നിരൂ 
പണ ഭേദങ്ങളാല്‍ ശാസ്ര്രഭേദങ്ങളും, അവയാല്‍ കുറിക്കപ്പെടുന്ന 
വസ്തുഭേദങ്ങളും, (പ്രബലം, സാമാന്യം എന്ന രണ്ടു പിരിവോടുകൂടി 
യതായിട്ട്‌, അവയില്‍ പ്രബലം എന്ന ഒരു പിരിവാല്‍ സാമാന്യം എന്ന 
ഒരു പിരിവു ബാധിക്കപ്പെടും. കാല്രതയത്തിലും ബാധിക്കപ്പെടാതെ 
ഉപാധിസഹായരഹിതമായി സ്വയം സിദ്ധിച്ചിരിക്കുന്ന വസ്തു പ്രബ 
ലമെന്നാകും. അതിനെ സംബന്ധിച്ച ശാസ്ത്രം, ആ ശാസ്ര്രത്തിന്റെ 
അഭിപ്രായത്തോടുകൂടിയ വാക്യങ്ങള്‍, അവയുടെ അഭിപ്രായമായ 
അര്‍ത്ഥങ്ങള്‍, ഇവകളും (്രബലമെന്നാകും. മറ്റെല്ലാം സാമാന്യമെ 
ന്നാകും. എന്തെന്നാല്‍, സ്വയം സിദ്ധിക്കാന്‍ ശക്തിയില്ലാത്ത കാരണം. 


ഇപ്രകാരമാകുമ്പോള്‍, പ്രബലമായും സാമാന്യമായും പ്രമാണ 
വാക്യങ്ങള്‍, വര്‍ണ്ണസംയോഗവിശേഷമായിട്ടു വന്ന വസ്തുക്കളെ പ്രമാ 
ണിച്ചു പ്രയോഗിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍, നിര്‍വികാരമായ നാദ്ബഹ്മമെന്ന 
വര്‍ണ്ണസത്ത ഉപാധികളുടെ ക്രിയാഭേദങ്ങളാല്‍ അകാരാദി ഭേദങ്ങളാ 
യിട്ട്‌ വികാരപ്പെടുമ്പോള്‍, അവയെ നിര്‍വികാരമായി വ്യാപിച്ച വര്‍ണ്ണ 
സത്ത അവകളെ അതേതു വര്‍ണ്ണങ്ങളായി ഭവിപ്പിച്ചു. ആ ഉപാധിക 
ളില്‍ ക്രിയ വേര്‍പെടുമ്പോള്‍ ആ വര്‍ണ്ണസത്ത മാത്രമായി ശേഷിച്ചി 
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രിക്കും. വര്‍ണ്ണസത്ത എന്നതു ജ്ഞാനത്തിന്റെ സ്ഫൂര്‍ത്തിക്കു വര്‍ണ്ണ 
ങ്ങളായിരിക്കും. വര്‍ണ്ണങ്ങളില്‍ ഏകമായ ആ വര്‍ണ്ണസത്തയെ പകുത്തു 
കാണുന്ന വിവരം എങ്ങിനെയെന്നാല്‍, ഉപാധികളുടെ ക്രിയാസംബന്ധ 
ത്താല്‍ നാദം അതിസൂക്ഷ്മമായിട്ട ധ്വനിച്ച്‌ ആ ക്രിയാഭേദത്താല്‍ ആ 
ധ്വനികളില്‍ മാത്രയുടെ ഭേദങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കി, ആ നാദത്തോടു അഭേദ 
മായി കലര്‍ന്ന്‌ ഏകാകാരമായി, അകാരാദി വര്‍ണ്ണങ്ങളായി, കാണുമാറു 
സിദ്ധിക്കും. ആ ക്രിയാവികാരങ്ങളായ മാധ്രകള്‍ ആ സംബന്ധം നീങ്ങു 
മ്പോള്‍ ആ നാദവും തനതു നാദമായ വര്‍ണ്ണത്തിന്റെ സത്താമാത്രമായി 
നീങ്ങി നില്‍ക്കും. ഇപ്രകാരം സകല ശാസ്ത്രങ്ങളുമായി പ്രകാശിക്കുന്ന 
വാക്യഭേദങ്ങളോടുകൂടിയ അമ്പതു വര്‍ണ്ണങ്ങളെയും ഉച്ചരിക്കുമ്പോള്‍ 
അവകളെയും, ഓരോരോ വര്‍ണ്ണങ്ങളിലുമുള്ള മാര്തകളെയും നിദാനിച്ച്‌ 
ഓരോരോ വര്‍ണ്ണങ്ങളില്‍ ഓരോരോ മാത്ര കൂട്ടുകയും കുറയ്ക്കു 
കയും ആ അവസ്ഥയില്‍ ആ വര്‍ണ്ണങ്ങള്‍ മാത്രയുടെ കൂടുതല്‍ കുറവ്‌ 
ഹേതുവായിട്ട്‌ ഉണ്ടായ വര്‍ണ്ണങ്ങളുടെ ഉല്പത്തിലയ(ത്വ) സ്വഭാവ 
ത്തെയും കണ്ട്‌ അപ്രകാരം ഉത്ഭവിച്ചതായും നശിച്ചതായും ഉള്ള മാത്രാ 
ഭേദങ്ങളോടു കൂടിയ അതേതു വര്‍ണ്ണം ഇരിക്കുന്ന സ്വഭാവം പോലെ 
ആ വര്‍ണ്ണത്തിന്റെ സത്തിനെ ആലോചിച്ചനുഭവിക്കില്‍, ഘടമായിരി 
ക്കുന്ന സത്ത്‌ മൃത്തിന്റേതുപോലെയും, പടമായിരിക്കുന്ന സത്ത്‌ തന്തു 
വിന്റേതുപോലെയും, അകാരാദി വര്‍ണ്ണങ്ങളായുത്ഭവിച്ച മാര്തകളുടെ 
സത്ത്‌ നിര്‍വികാരമായ നാദമാത്രത്തിന്റെ സത്തായിട്ടു പ്രകാശിക്കും. 
ഒരിക്കലും പ്രകാശിച്ചിരുളാകാത്തതുപോലെ, ആ സത്തു ഒരിക്കലും 
അസത്താകയില്ല. ഇപ്രകാരമാകില്‍ ഈ നാദതത്ത്വം അകാരാദി വര്‍ണ്ണ 
ങ്ങളായി ഭവിക്കുമ്പോള്‍ മാര്രകളുടെ സംബന്ധത്തോടുകൂടിയതായും, 
നാദമാ്രമായി ഭവിക്കുമ്പോള്‍ മാധ്രകളുടെ സംബന്ധം വിട്ടതായും 
ഭവിച്ചതില്‍ ആ നാദം അമാത്രയായും സമാത്രയായും മാര്രകളുടെ 
ഉപാധിയായ ക്രിയാശക്തിയുടെ സംയോഗവിയോഗങ്ങളാല്‍ ഭവിച്ചു 
നില്‍ക്കും എന്നല്ലാതെ തനതു സ്വാഭാവികമായങ്ങിനെ ഇരിക്കയില്ല. 
ആ ക്രിയാശക്തിയുടെ സംയോഗം മാര്രയെന്ന ഉദയവും, അതിന്റെ 
വിയോഗം അമാത്രയെന്ന ഉദയവും ആകും. മാത്രയായും അമാത്ര 
യായും ഉദിക്കുന്നതിനു കാരണമായി നിന്ന സംയോഗവിയോഗങ്ങളെ 
ആ ക്രിയാശക്തി വിട്ടുനീങ്ങി നാദമാര്രമായി സ്ഫുരിക്കും സ്ഥലത്തില്‍ 
ആ ശക്തിമാത്രമായിട്ട്‌ പ്രകാശിക്കുമ്പോള്‍ ആ നാദതത്ത്വം മാത്രം 
പ്രകാശിച്ചു നില്‍ക്കും. അതു പ്രകാശിക്കുമ്പോള്‍ തന്നില്‍ മാത്രകളുടെ 
സ്വഭാവമാകട്ടെ, അമാത്രകളുടെ സ്വഭാവമാകട്ടെ, അവകളുടെ വികാര 
ങ്ങളായ അമ്പതു വര്‍ണ്ണങ്ങളില്‍ സ്വഭാവമാകട്ടെ, ഇല്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ 
അവയാല്‍ ഉണ്ടായ ഭേദത്തോടുകൂടിയ വിഷയജ്ഞാന സ്ഫൂര്‍ത്തി 
യില്ലാതെ നിര്‍വിഷയമായ ജ്ഞാനമാര്രസ്ഫൂര്‍ത്തിയെ കൊടുക്കും. 
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അപ്രകാരമുള്ള നാദം തനതുപാധിയായ മുന്‍പറഞ്ഞ ക്രിയാശ 
ക്തി, ഇച്ഛാശക്തി, ഇവയുടെ സംബന്ധം കൊണ്ട്‌ ഉദിച്ചസ്തമിക്കയാല്‍, 
ഇച്ഛാശക്തി വിഷയ ജ്ഞാനസ്ഫൂര്‍ത്തിയെ മുന്നിട്ടു ഉദിക്കയാല്‍ അതി 
വിടെ ഇല്ലാത്തതിനാല്‍, ആ ഇച്ഛാശക്തി നാദത്തിനു ആധാരമായ 
ക്രിയാശക്തിയെ വിട്ടു നില്‍ക്കും. ആ ക്രിയാശക്തി ആ നാദത്തിന്റെ 
സ്ഫൂര്‍ത്തിക്ക്‌ ആദരവായ ഉപാധിസ്ഥലത്തെ വിട്ടുപോകും. ആ അവ 
സ്ഥയില്‍ ആ നാദം സ്ഥിതിത്വത്തോടുകൂടിയതായി വ്യവഹരിക്കപ്പെ 
ടുകയാല്‍ ഇരുന്നതുതന്നെ ഇരിക്കുന്നതായി ഭവിക്കണം, ആകയാല്‍ 
നാദമാര്രമായി ഭവിച്ച ആ വര്‍ണ്ണത്തെ നിദാനത്തോടു അനുഭവിച്ച്‌, 
അതിന്റെ സത്തിനെ പിരിച്ചറിഞ്ഞ്‌, ആ സത്ത്‌ നിര്‍വിരാകമാകയാല്‍ 
ആ സത്തിനാല്‍ വികാരമായ ക്രിയാശക്തിയുടെ സംബന്ധത്താല്‍ 
ഭവിച്ച ഉപാധിമയമായ നാദാംശത്തെയും വ്യാപിച്ചിരുന്ന സ്ഥിതിപോലെ 
കാണുകില്‍ നാദം സ്ഫൂര്‍ത്തിച്ചിരിക്കുമ്പോള്‍ത്തന്നെ ഉപാധ്യംശങ്ങള്‍ 
വിട്ട്‌ നിര്‍വികാരമായ തനതു സ്വയംസന്മാത്രമായി ശോഭിച്ചു പ്രകാ 
ശിക്കും. 


ഈ സത്തു നാശമില്ലായ്‌ക ഹേതുവായിട്ട അക്ഷരമെന്നു പറയ 
പ്പെടും. ആ അക്ഷരത്തെ തന്നെ “വര്‍ണ്ണ്‌ മെന്നും പറയാം. നാദം ഉദ 
യാസ്തമനം ചെയ്യുന്ന സ്ഥാനമാകയാല്‍ ഈ അക്ഷരസത്തയെ “പര്‌” 
യെന്നും, ഇതു തന്നെ ഉപാധി സംബന്ധത്താല്‍ നാദമായി വികസി 
ക്കുമ്പോള്‍ “പശ്യന്തി” യെന്നും, ഈ നാദത്തിന്‍ മാര്രകളായുദിക്കു 
മ്പോള്‍ “ മദ്ധ്യമ”"” എന്നും ആ മാത്രാസംബന്ധത്താല്‍ അകാരാദി 
അമ്പതു വര്‍ണ്ണങ്ങളായി വികസിക്കുമ്പോള്‍ “വൈഖരി” യെന്നും 
പറയും. 


ഈ വൈഖരി തന്നെ വേദവേദാംഗാദി സകലശാസ്ര്‍്രങ്ങളായും 
ബഹുവിധ ഭാഷകളായും ഭവിച്ച്‌ ഇഹപരങ്ങളായ വിഷയങ്ങളെ 
സൃഷ്ടിച്ച്‌, വിവേകത്തെ സ്ഫുരിപ്പിക്കയാല്‍ അഖിലശാസ്രതങ്ങളായും 
അമ്പതു വര്‍ണ്ണങ്ങളായും അവയുടെ സംബന്ധവിശേഷങ്ങളായിട്ടും 
കണ്ട്‌, സംബന്ധത്തെ വര്‍ണ്ണങ്ങള്‍ മാത്രമായി പിരിച്ച്‌, ആ വര്‍ണ്ണങ്ങളെ 
മാത്രകള്‍ മാത്രമായി പിരിച്ച്‌, അവയോടു കലര്‍ന്നു നിന്ന നാദതത്ത്വ 
ത്തിന്റെ സ്ഥിതിയെ തനിച്ചു കാണുകില്‍ വൈഖരി മദ്ധ്യമയിലും, മദ്ധ്യമ 
പശ്യന്തിയിലും ആയിട്ടടങ്ങി നാദമാര്രമായി പ്രകാശിക്കും. അപ്പോള്‍ 
ശാസ്രതങ്ങളും അവറ്റാല്‍ പറയപ്പെട്ട വസ്തുക്കളും, ഘടപടാദിയായി 
കാണപ്പെട്ട പൃഥീവികാരങ്ങള്‍ പൃഥ്വി മാര്രമായി കാണപ്പെടുമ്പോള്‍ 
ആ വികാരരുൂപങ്ങള്‍ മാറുന്നതിനോടു കൂടി ആ നാമങ്ങളും അന്നാമ 
രൂപങ്ങളെ പിരിച്ച്‌ ഭേദജ്ഞാനത്തിന്റെ സ്ഫൂര്‍ത്തിയും മാറ്റപ്പെട്ട പൃഥ്വി 
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മാത്രമായ വ്യാപകപ്രകാശത്തെ പ്രാപിപ്പതുപോലെ, സകലനാമരൂപ 
ങ്ങളും അവകളെ ചേര്‍ന്ന്‌ ഭിന്നഭിന്നജഞാനസ്ഫൂര്‍ത്തിയും നീങ്ങി 
വ്യാപകമായ പശ്യന്തി എന്ന നാദതത്ത്വവും തദര്‍ത്ഥമായ നിര്‍വികാര 
വ്യാപകജ്ഞാനവും തന്നെ സ്ഫൂര്‍ത്തിവിഷയമായി അനുഭവിക്ക 
പ്പെടും. അങ്ങിനെ അനേക ഭിന്നഭിന്ന നാമരൂപങ്ങളായി ഭവിച്ച അണ്ഡ 
പിണ്ഡചരാചരങ്ങളെ ഭിന്നഭിന്നങ്ങളായി സ്ഫുരിപ്പിക്കാന്‍ കാരണമായ 
വൈഖരി, മദ്ധ്യമ, അവയുടെ അര്‍ത്മ്മായ ഇഹപരമെന്ന വിഷയം ഇവ 
ഒന്നോടൊന്നു ഉപാധി നീങ്ങലിനെ മുന്നിട്ടു തനിച്ചു നിര്‍വിഷയമായി 
തങ്ങള്‍ക്കാധാരമായ പശ്യന്തി മാത്രമായി ഭവിക്കും. 


പശ്യന്തി നാദതത്ത്വം ആകയാല്‍ നാദതത്ത്വം തന്റെ സ്വസ്വഭാവം 
പോലെ ജ്ഞാനത്തെ സ്ഫുരിപ്പിക്കും. ആകയാല്‍ താന്‍ ഭേദം കൂടാതെ 
നിര്‍വിഷയമായും വ്യാപകമായും ഇരിക്ക കൊണ്ട്‌ അപ്രകാരം തന്നെ 
ജ്ഞാനത്തെ സ്ഫുരിപ്പിക്കും. ഇങ്ങനെ പശ്യന്തിയെക്കുറിച്ചുള്ള അനു 
ഭവത്തെ നിദാനിച്ചാല്‍ അതില്‍ അതിന്റെ സത്തിനെ മുന്‍പറഞ്ഞര്ര 
കാരം കാണുകില്‍ പശ്യന്തിയെന്ന നാദം സോപാധികവികാരങ്ങളെ 
വിട്ടു നീങ്ങി തനതു കാരണമായ “പര്‌” എന്ന അക്ഷരത്തിന്റെ സത്താ 
മാത്രമായി ശേഷിക്കും. 


ഈ വിധമായ “പര' സകല ശാസ്ത്രാന്തരംഗമായ സര്‍വ്ൃവജ്ഞ 
ശക്തിയോടുകൂടിയ ജ്ഞാനനിധിയാകും. വൃഷ്ടിസമഷ്ടിയായ 
പ്രപഞ്ചം സൃഷ്ടിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ ഈശനു സര്‍വവിദ്യാജ്ഞാനലയ 
മായ ഈ “പര്‌” തന്നെ സര്‍വജ്ഞശക്തിയായിരുന്ന്‌, ആ ഈശന്നു 
സ്വരൂപജ്ഞാനത്തേയും പ്രപഞ്ചജ്ഞാനത്തേയും കരതലാമലകം 
പോലെ കാട്ടി, അവനു സ്വരൂപജ്ഞാനത്തിന്‌ അനന്യമായി, അവന്നു 
സത്താമാത്രമായി പ്രകാശിച്ചു നില്‍ക്കും. വൃഷ്ടിയില്‍ ജീവന്മാര്‍ക്കു 
അവന്റെ സൃഷ്ടിയായ ജാഗ്രത്സ്വപ്നസുഷുപ്തിയെന്ന അവസ്ഥ 
കള്‍ക്കു ആദികാരണമായ അജ്ഞാനമെന്ന ആവരണസ്ഫൂര്‍ത്തി 
യായും ആ ഉപാധിയുടയ ജീവന്നു കിഞ്ചിജ്ഞശക്തിയായും, വിവേക 
ത്താല്‍ അപരോക്ഷസാക്ഷാത്കാരസമയത്തില്‍ അധിഷ്ഠാനസ്വരൂപ 
ജ്ഞാനത്തിനു വേറില്ലാത്ത സര്‍വജ്ഞശക്തിയായും ഭവിച്ച്‌ അവന്റെ 
അധിഷ്ഠാന സ്വരൂപ സത്താമാത്രമായി നിന്ന്‌ പ്രകാശിച്ചു നില്ക്കും. 


ആകയാല്‍ നാദപ്രഹ്മമെന്ന പരയാകുന്ന അക്ഷര സത്ത സ്ദ്രൂപ 
മായ അധിഷ്ഠാന്രബ്രഹ്മത്തിന്‌ വേറായിരിക്കില്‍ അസത്തായിപ്പോകും. 
ര്രഹ്മമോ അദ്വൈതവസ്തു. അതില്‍ ധര്‍മ്മം ചേരുകയില്ല. ആകയാല്‍ 
അധിഷ്ഠാനവബ്ബഹ്മമേ വ്യവഹാരത്തെ അപേക്ഷിച്ച്‌ പരയെന്ന നാദത 
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ത്ത്മായി പറയപ്പെടുമ്പോള്‍ “സത്താ” എന്നും, ആ വൃവഹാരത്തെ 
വിട്ടു നീങ്ങുമ്പോള്‍ “സത്ത്‌” എന്നും പറയപ്പെടും. ഈ വിധമായി ഏകാ 
ക്ഷരമാകുന്ന അധിഷ്ഠാന പരമാത്മവസ്തു പരയെന്ന നാദധ്രഹ്മസ 
ത്താമാ്രമായിട്ട്‌ ശേഷിച്ച്‌ പ്രപഞ്ചത്തെ സന്മാതധ്രാധിഷ്ഠാനഡ്രഹ്മ 
ത്തിനു വേറായിട്ടില്ലാതെ സന്മാത്രമായി പറഞ്ഞ പ്രകാരമെന്നനുഭവി 
ച്ചാലും. 

(ശിഷ്യന്‍ അപ്രകാരം തന്നെ സമാധിബലത്താല്‍ വൈഖരിനാദ 
ത്തെയും അതിന്റെ പൊരുളായ പ്രപഞ്ചത്തേയും മദ്ധ്യമ എന്ന നാദസ 
ത്തയാല്‍ വ്യാപിച്ചു അവറ്റെ അതിന്നു വേറായില്ലാതെ അതു മാര്ര 
മായി നിഷേധിച്ച്‌, ആ മദ്ധ്യമ എന്ന നാദസത്ത പശ്യന്തി എന്ന നാദസ 
ത്തയാല്‍ വ്യാപിക്കപ്പെട്ട അതും അതിന്നു വേറായിട്ടില്ലാതെ നിഷേധി 
ക്കപ്പെട്ട, പശ്യന്തിയും പരയെന്ന അക്ഷരസത്തയ്ക്ക്‌ വേറായിട്ടില്ലാതെ 
അഖണ്ഡമായ പരാമാര്രമായനുഭവിച്ച്‌, ആ പരയെന്ന അക്ഷരത്തെ 
അധിഷ്ഠാനമായ അക്ഷരവസ്തുവായ, സന്മാത്രര്രഹ്മസ്വരൂപമായി, 
ധര്‍മ്മധര്‍മ്മീഭേദം കൂടാതെ അനുഭവിച്ചു. ആവിധ സര്‍വ്ൃവവിദ്യാധിഷ്ഠാ 
നസ്രദ്രൂപ അക്ഷരമെന്ന ബ്രഹ്മം ആ അനുഭൂതിയില്‍ പ്രത്യക്കായ താനാ 
യിട്ട്‌ പ്രകാശിച്ചതിനാല്‍, തന്നെ സര്‍വ്ൃവവിദ്യാധിഷ്ഠാനമായ അക്ഷര 
പ്രഹ്മമായിട്ടും, സ്വസത്തയാല്‍ സകല ശാസ്ര്‍്രങ്ങളും സന്മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളെ 
ആസ്തികൃത്തുടന്‍ ബോധിപ്പിക്കുന്ന ശക്തിയുടയവയായതായും, ആ 
ശാസ്ത്രങ്ങളും അവറ്റാല്‍ ബോധിക്കപ്പെടും പ്രപഞ്ചവും സ്വസ 
ത്തയ്ക്കു വേറായില്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ സ്ദദൂപനായ തനിക്കുസ്വസത്ത 
എപ്രകാരം വേറായിട്ടില്ലയോ അപ്രകാരമേ സ്വസത്താരൂപമായ അവ 
കള്‍ തനിക്കു വേറായില്ലയെന്ന്‌, സമസ്തവും സ്ദ്രൂപനായ താനായിട്ടു 
പ്രകാശിക്കും അനുഭൂതിയെ പ്രാപിച്ച്‌ ആനന്ദക്കടലില്‍ മുഴുകി.) 
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(ശിഷ്യന്‍ മറുപടിയും മേലായ ശ്രദ്ധയോടെ ആചാര്യചരണദ്വയ 
ങ്ങളെ വണങ്ങിയിട്ട ഉള്ള്്രകാരം പരമാത്മാവിന്റെ സ്വസ്വരൂപത്തെക്കു 
റിച്ച്‌ വിചാരിക്കുമ്പോൾ, സമസ്തവും സ്വസ്വരൂപമായിത്തന്നെ സിദ്ധിച്ച്‌ 
സന്മാത്രാനുഭൂതിയെ പ്രാപിച്ചിരുന്നാലും ചിദനുഭവത്തെയും അരുളി 
ച്ചെയ്യേണമെന്ന്‌ പ്രാര്‍ത്ഥിച്ചു.) 


ആചാര്യന്‍: പ്രതൃക്ഷമായനുഭവിക്കപ്പെട്ട പ്രപഞ്ചത്തിനും പഞ്ച 
ഭൂതത്തെ ഒഴിച്ചു പ്രത്യക്ഷ്പ്രമാണപ്രകാരം വേറാദരവു കാണുന്നില്ല. 
ഇങ്ങനെയിരിക്കുന്ന പഞ്ചഭൂതങ്ങള്‍ക്കും ശാസ്ത്രങ്ങളാല്‍ ലക്ഷണം 
പറയപ്പെടു മ്പോള്‍, പൃഥ്വി, അപ്‌, തേജസ്സ്‌, വായു, ആകാശം എന്നിവ 
കള്‍ ക്രമമായി ഗന്ധം, രസം, രൂപം, സ്പര്‍ശം, ശബ്ദം എന്നീ ഗുണ 
ങ്ങളോടുകൂടിയവയാകുന്നു. അവയില്‍ പ്ൃഥ്വി തനിക്കുള്ള ഒരു ഗുണ 
ത്തോടു കൂടി മറ്റേ നാലു കാരണങ്ങളോടുകൂടിയതെന്നും, മറ്റുള്ള ഭൂത 
ങ്ങളും അപ്രകാരം തന്നെയാകുന്നുവെന്നും നിരൂപിക്കപ്പെടും. ഇവറ്റെ 
ശോധിക്കില്‍ ഈ പൃഥ്വി ഗന്ധഗുണത്തോടുകൂടിയത്‌ എന്നതില്‍ ഗന്ധ 
ഗുണം ലക്ഷണമായും അതോടുകൂടിയ പൃഥ്വി ലക്ഷ്യമായും ഇരിക്കും 
(ഭവിച്ചു). “ഈ പൃഥ്വി” എന്നതിനാല്‍ ഇതു തന്നെ പൃഥ്വിയെന്നാകും. 
ഇതെന്നാലോ പ്രത്യക്ഷാനുഭൂതിവിഷയമാകും. ഇങ്ങനെയാകുമ്പോള്‍ 
അപരോക്ഷമായുള്ള പൃഥ്വിയെന്നു കാണപ്പെടുകയാല്‍ അതിനെയും 
ശോധന ചെയ്താല്‍ മുന്‍പറഞ്ഞപ്രകാരം അഞ്ചു ഗുണങ്ങളോടുകൂ 
ടിയ പൃഥ്വിയായത്‌, ഇതു ഗന്ധഗുണത്തോടുകൂടിയ പൃഥ്വിയെന്ന അനു 
ഭവത്തില്‍ പ്രത്യക്ഷമോ അപ്രതൃക്ഷമോ? ഗന്ധഗുണം ്ലാണേന്ദ്രിയ 
ത്താലും രൂപഗുണം നയനേന്ദ്രിയത്താലും രസഗുണം രസനേന്ദ്രിയ 
ത്താലും സ്പര്‍ശഗുണം ത്വഗിന്ദ്രിയത്താലും ശബ്ദഗുണം ശ്രവണേ 
ന്ദ്രിയത്താലും ഗ്രഹിക്കപ്പെടും. ഇവറ്റെ ഒഴിച്ച്‌ ര്രതൃക്ഷാനുഭൂതിസാ 
മഗ്രി വേറേയില്ലാത്തതിനാല്‍ പൃഥ്വി ബഹിരിന്ദ്രിയങ്ങളാല്‍ കാണപ്പെ 
ടാതെ നിര്‍വിഷയപ്പെടും. ആകയാല്‍ പ്രത്യക്ഷവിഷയമാകയില്ല. ആ 
അവസ്ഥയില്‍ ഇതു പൃഥ്വിയെന്ന വ്യവഹാരബലം കൊണ്ട്‌ പൃഥീ 
തത്ത്വം ബാധിക്കപ്പെട്ടാലും ഇതെന്ന ഭാനം ബാധിക്കപ്പെടുകയില്ല. അപ്ര 
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കാരം പൃഥ്വീതത്ത്വം പ്രത്യക്ഷത്തിലില്ലാതെ ആകുമ്പോള്‍, എല്ലായി 
ടത്തും ഗുണി ആധാരമായും ഗുണം ആധേയമായും, ആധാരം കൂടാതെ 
ആധേയം ഇരിക്കത്തക്കതല്ലാത്തതായും, സകല പ്രമാണങ്ങളാലും 
കാണപ്പെടുകയാല്‍ പൃഥ്വീതത്ത്വമാകുന്ന ഗുണി എന്ന ആധാരം പ്രത്യ 
ക്ഷത്തില്‍ സിദ്ധിക്കായ്ക കൊണ്ട്‌ ആ ഗുണങ്ങളും സിദ്ധിക്കത്തക്ക 
തല്ലാത്തവ തന്നെയാണ്‌. മേലും പൃഥ്വി പ്രത്യക്ഷമായി പ്രകാശിക്കില്‍ 
ആ ഗുണങ്ങളും പ്രകാശിക്കും. പൃഥ്വി മുന്‍പറഞ്ഞ പ്രകാരം ഇല്ലാത്ത 
തുകൊണ്ട്‌ വിഷയപ്പെടാതെ മറഞ്ഞുപോയാല്‍ ആ ഗുണങ്ങളും മറക 
തന്നെ ചെയ്യും. 


എന്നാല്‍ ഗുണി അപ്രത്യക്ഷമായാലും ഗുണം പ്രത്യക്ഷമായിരി 
ക്കകൊണ്ട്‌ ഗുണിയും ഇരിക്കാമല്ലോ എങ്കില്‍, ഇതു പ്രത്യക്ഷമോ അനു 
മാനമോ? പ്രതൃക്ഷമെങ്കില്‍ അനുമാനം ചേരുകയില്ല എന്ന പ്രമാണ 
ത്താല്‍, ഇതു പൃഥ്വി എന്ന പ്രയോഗം നിഷേധിക്കപ്പെടും. അനുമാന 
മെന്നു വരുകില്‍ പ്രത്യക്ഷാനുഭൂതിയെ ഇട്ട്‌ (വിധിച്ച) പഞ്ച്യേന്ദിയങ്ങ 
ളായ അഞ്ചു സാക്ഷികളില്‍ ഓരോരോ സാക്ഷിയാല്‍ നിര്‍ണ്ണയിക്ക 
പ്പെട്ടാലും നന്നാലു സാക്ഷികളാല്‍ ഗുണമശേഷവും ബാധിക്കപ്പെടു 
കകൊണ്ട്‌ ഗുണങ്ങളും സ്വയം സിദ്ധിക്കല്‍ കൂടാതെ ഗുണിയായും 
സാധിക്കാന്‍ ശക്തിയില്ലാത്തവയായിപ്പോകും. 


എന്നാല്‍ ഗുണിയായ പൃഥ്വിയായും അതിന്‍ ഗുണമായ ഗന്ധാദി 
യായും പ്രകാശിച്ചു ഭാനം അനുഭവിക്കപ്പെടുന്നല്ലോ? ആ വിധ ഭാനം 
ഏതു വസ്തുവിന്റേതായിരിക്കാം? അതും പൃഥ്വി അതിന്‍ ഗുണം, ഇവ 
രണ്ടും ബാധിക്കപ്പെട്ടതുപോലെ ബാധിക്കപ്പെടുമോ എന്നു നോക്കി 
യാല്‍, ഈ പൃഥ്വി ഗന്ധമുള്ളതായി പ്രകാശിക്കുന്നു എന്നുള്ള പ്രത്യ 
ക്ഷാനുഭൂതിയില്‍ പ്രകാശബലം കൊണ്ടു ഒരു വസ്തു പ്രകാശിക്കയും 
പ്രകാശിക്കാതിരിക്കയും ചെയ്യേണ്ടതായിരിക്കയാല്‍ പൃഥ്വിയും തദ്ഗു 
ണവും ബാധിക്കപ്പെട്ടതിനാല്‍ അവകളായി പ്രകാശിച്ച പ്രകാശം ബാധി 
ക്കപ്പെടുകയില്ല. എങ്ങിനെയെന്നാല്‍ സര്‍പ്പമായി പ്രകാശിച്ച രജ്ജുവില്‍ 
ഇതു സര്‍പ്പമെന്ന വ്യവഹാരം കൊണ്ടു സര്‍പ്പം പ്രകാശിച്ചുവെങ്കിലും 
വിവേകബലത്താല്‍ ഇതു സര്‍പ്പമല്ലെന്നു സര്‍പ്പം നിഷേധിക്കപ്പെട്ടാലും 
“ഇതെ ന്ന ഭാനം രജ്ജുവെ സംബന്ധിച്ചു നിഷേധിക്കപ്പെടാതെ പ്രകാ 
ശിച്ചതുപോലെ, ഇവിടെയും “ഇതെന്ന പ്രകാശം ബാധിക്കപ്പെടാതെ 
പ്രകാശിച്ചിരിക്കും. ഇതെന്നതു ജ്ഞാനരൂപമാകയാലും, “പൃഥ്വി” 
എന്നതും അതിന്‍ ഗുണമെന്നതും ജഡമാകയാലും, സര്‍പ്പമായി പ്രകാ 
ശിച്ച സര്‍പ്പഭാനം ആ ആരോപിതസര്‍പ്പത്തെ ഇടവിടാതെ വ്യാപിച്ച്‌, 
അത്‌ ബാധിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ ഇതു സര്‍പ്പമല്ലെന്നുള്ള വ്ൃവഹാരത്താല്‍ 
ഭവിച്ച സര്‍പ്പാഭാവത്തെയും ഇടവിടാതെ വ്യാപിച്ചു (്രകാശിപ്പിക്കും 
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പ്രതീതിയിനാല്‍ അവകളെ എതിരിടാതിരിക്കില്‍ ഇതെന്ന പ്രകാശമാ 
ര്രമായി പ്രകാശിപ്പതുപോലെ, ഇവിടെയും “ഇതെ ന്ന ചിത്പ്രകാശം 
മാത്രമായി പ്രകാശിച്ചിരിക്കും. 


എന്നാല്‍ രജ്ജുസര്‍പ്പമെന്നപോലെ, ഗുണിയായ പൃഥ്വിയും 
അതിന്‍ ഗുണമായ ഗന്ധാദിയും പ്രത്യക്ഷാനുഭൂതിയില്‍ ആരോപിത 
മായി പറയുന്നത്‌ നീതിയാകുമോ എന്നാല്‍, പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ ബാധി 
ക്കപ്പെട്ടും പ്രതീതിയില്‍ കാണപ്പെട്ടും ഉള്ള വസ്തു ആരോപിതമായി 
ട്ടുള്ളതാകുന്നു എന്നതു പ്രബലന്യായമായിരിക്കയാല്‍ ആ വിധ ന്യായം 
എവിടെയിരിക്കുന്നോ അവയെല്ലാം ആരോപിതമാകുന്നു എന്നതില്‍ 
ദോഷം സിദ്ധിക്കയില്ല. ആകയാല്‍ പ്രതീതി മാത്രമായി തോന്നിയ ഭാവാ 
ഭാവങ്ങളായ വിഷയങ്ങള്‍ പ്രകാശിക്കുമ്പോഴും നിഷേധിക്കപ്പെടു 
മ്പോഴും ആരോപിതമായ ജഡാംശം തോന്നി മറയും എന്നല്ലാതെ അപ്ര 
കാരം പ്രകാശിച്ച പ്രകാശം ഇതെന്ന ജ്ഞാനരുപമായിരിക്കയാല്‍ ബാധി 
ക്കപ്പെടുകയില്ല. ഇങ്ങനെയാകുമ്പോള്‍ പൃഥ്വിയായി പ്രകാശിക്കണമെ 
ങ്കിലും, നിഷേധിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ തദഭാവമായി പ്രകാശിക്കണമെന്നു 
വരുകിലും പൃഥ്വിതത്ത്വമായത്‌ തനിക്കനന്യമായ പ്രകാശത്തിന്‍ ബലം 
കൊണ്ടു തന്നെ പ്രകാശിക്കണം. ആ പ്രകാശവും നീക്കമില്ലാതെ തന്നെ 
വ്യാപിച്ചിരിക്കണം. ഇപ്രകാരമേ മറ്റുള്ള ഭൂതങ്ങളും പ്രകാശിക്കണമെ 
ങ്കില്‍ അന്യോന്യം വിരുദ്ധങ്ങളായ വികാരങ്ങളോടുകൂടിയതായിരിക്ക 
യാല്‍ അവകള്‍ വികാരികളായ ഭേദത്തോടുകൂടിയവയായും അവയോടു 
കലര്‍ന്നു നിന്നു പ്രകാശിപ്പിച്ച നിര്‍വികാരമായ ഭാനം ഏകമായും ഇരി 
ക്കണം. 


അപ്രകാരമാകയാല്‍, ഭാനം ഏകമായും നിരാകാരമായുമിരിക്കുന്നു. 
ഭൂതങ്ങള്‍ വികാരികളായും ഭിന്നങ്ങളായും ഇരിക്കുന്നു. അവകള്‍ എവി 
ടെയും അണുമാത്രമെങ്കിലും താങ്കളിന്‍ പ്രകാശവ്യാപകം ഇല്ലാതെ 
പോയാല്‍ അവിടം പ്രകാശിക്കയില്ല. അഗ്നിയുടെ വ്യാപകത്തില്‍ 
അതിന്നു വിരുദ്ധമായ തമോവ്യാപകം സിദ്ധിക്കാത്തതുപോലെ, ജഡ 
ത്തില്‍ നിന്നും വേറായതുകൊണ്ട്‌ സ്ഗ്രൂപമായ ചിത്പ്രകാശം ജഡ 
മായ പൃഥ്വിയെ നിരന്തരമായി വ്യാപിച്ചിരിക്കുമ്പോള്‍ സ്വവികാരമായ 
ജഡത്വമാകുന്ന അന്ധകാരം ഉദിപ്പാനിടമില്ലാതെ വിട്ടു പോകും. ജഡത്വം 
വിട്ടാല്‍ ആ ജഡത്വത്തെ ഒഴിച്ചു തനിക്കു വേറെ രൂപമില്ലാത്തതിനാല്‍ 
പൃഥ്വിയും സ്വരൂപം കൂടാതെ ഭാനമാത്രമായി നിശ്ശേഷമായി വിട്ടു 
പോകും. തദഭാവവും അപ്രകാരം തന്നെ നീങ്ങിപ്പോകും. തദ്ഗുണവും 
അപ്രകാരമേ ആകും. ഇങ്ങനെ പൃഥ്വീതത്ത്വം ഭാനമായി അനുഭവിക്ക 
പ്പെട്ടാല്‍ അങ്ങിനെതന്നെ മറ്റുള്ള ഭൂതങ്ങളും ആയിപ്പോകും. അവി 
ടെയും ഇത്‌ പഞ്ചഭൂതം എന്ന വ്യവഹാരപ്രകാശബലത്താല്‍ ഇതെന്ന 
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ജ്ഞാനപ്രകാശമാത്രം പഞ്ചഭുതങ്ങളായി ഭവിച്ച വ്യാപകത്തെയും, അവ 
ബാധിക്കപ്പെടുമ്പോള്‍ അവയുടെ അഭാവമായി ഭവിച്ച വ്യാപകത്തെ 
യും, തതനു വ്യാപകത്തിനു വേറില്ലാതെ സ്വവ്യാപകമാര്രമായി പ്രകാ 
ശിച്ച്‌, ഇതെന്ന ജ്ഞാനപ്രകാശമാര്രം അഖണ്‍ഡവ്യാപകമായി അനു 
ഭവത്തില്‍ വരും. 


ഈ വിധം ഇതെന്ന അഖണ്ഡ ചിത്പ്രകാശാനുഭൂതിയില്‍ നിന്നും 
മുന്‍ പ്രതീതി മാത്രമായി തോന്നിയ ദൃശ്യമായ പഞ്ചഭൂതങ്ങളെയും 
അവറ്റിന്‍ ഗുണങ്ങളെയും കല്‍പനയാല്‍ എതിരിടുമ്പോള്‍ അവകളും 
ഇതെന്ന പൂര്‍ണ്ണചിത്പ്രകാശത്തില്‍ ഭവിച്ചിരിക്കും. ആ വിധം പ്രതീ 
തിയെ സങ്കല്പത്താല്‍ അഭിമുഖപ്പെടാതിരിക്കില്‍ അവ തോന്നാതെ 
ര്പകാശമാത്രമായി സ്വരൂപം കൂടാതെ നീങ്ങിപ്പോകും. ഭവിച്ച അംശം 
്രാന്തിയെ സംബന്ധിച്ചതായും പ്രകാശിച്ചു അംശം ഭാനത്തെ സംബ 
ന്ധിച്ചതായും ശോഭിക്കും. ഭാനം നിര്‍വികാര ചിദ്രുപമാകയാല്‍ ആ 
വക ചിദ്രുപഭാനത്തെക്കൂടാതെ മറ്റു ആരോപിതമായ ഏതു വസ്തുവും 
രൂപീകരിച്ചു പ്രകാശിപ്പാന്‍ കാരണമില്ലായ്കയാല്‍ സകലത്തിനും ചിദ്ര 
പഭാനം തന്നെയാണ്‌ വാസ്തവമായ സ്വരുപമാകുന്നത്‌. ഇങ്ങനെ പ്രകാ 
ശിക്കുന്ന രൂപം ഏതു വസ്തുവിനില്ലയോ, അതു വന്ധ്യാപുര്തനെന്ന 
പോലെ, അവസ്തുവെന്നായിപ്പോകും. 


ഇപ്രകാരം ഇതെന്ന അഖണ്‍ഡ ചിഗ്രുപഭാനത്തിന്‌ അന്യമായ 
ഏതും അവസ്തുവായി ഭവിക്കില്‍ അവസ്തുവെ വസ്തുവെന്നപോലെ 
ഭവിപ്പിക്കാന്‍ കാരണമായി നിന്ന ര്രാന്തിയെ ശോധിക്കേണ്ടതായി വരും. 
ര്രാന്തിയെന്നതു ഒന്നിനെ മറ്റൊന്നായി കാണിക്കുന്ന ശക്തിയോടുകൂ 
ടിയ മനസ്സെന്ന കല്പനാവൃത്തിയാകും. ആ വിധ മനസ്സു ഇതെന്ന 
അഖണ്ഡ ചിദ്ഭാനത്തെ ഒഴിച്ച്‌ അന്യമോ അതുതന്നെ താനോ? അതു 
എവിടെനിന്നു ഏതുവിധം പ്രകാശിക്കുന്നു? ഈ ഭാനത്തെക്കൂടാതെ 
അതിന്നു വേറെ ആശ്രയമില്ലാത്തതിനാല്‍ ഇതില്‍ നിന്നും തന്നെ പ്രകാ 
ശിക്കണം. അപ്രകാരം പ്രകാശിക്കിലും ഭാനത്തിനു അന്യമെന്നു വരു 
കില്‍ ജഡമായി മുന്‍പറഞ്ഞ പ്രകാരം അവസ്തുവാകും. ഭാനം തന്നെ 
രൂപമെങ്കില്‍ ഭാനം നിര്‍വികാരമാകയാല്‍ കല്‍പനയ്ക്കു ഇടയാകില്ല. 
അതിനെ കലപനാവൃത്തിയാകുന്ന മനസ്സെന്നും പറഞ്ഞുകൂടാ. 


മേലും അഖണ്ഡ ചിദ്ഭാനത്തില്‍, ഈഹിച്ചു നോക്കുമ്പോള്‍, 
ഇതെന്നു ഒരു ഉപാധി കാണപ്പെടുന്നു. അതു ഭാനത്തെചേര്‍ന്നതോ മന 
സ്സിനെ സംബന്ധിച്ചതോ? ഭാനത്തെ സംബന്ധിച്ചിരിക്കില്‍ അതിനെയും 
പരിശോധിക്കേണ്ടതാണ്‌. ഇതെന്നു പ്രകാശിപ്പതില്‍ ഇതെന്നു ചൂണ്ടപ്പെ 
ടുകയാല്‍ ചൂണ്ടപ്പെടുന്ന സ്വഭാവം ദൃശ്യമായ ജഡത്തിനല്ലാതെ ചിദ്ഭാ 
നത്തിനു സിദ്ധിക്കയില്ല. എന്നാല്‍ ചിദ്ഭാനസംബന്ധത്താല്‍ പ്രകാശി 
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ക്കുന്നതാണെന്നു വരികില്‍ നിര്‍വികാരമായ ചിദ്ഭാനം അസംഗിയാക 
യാല്‍ തത്സംബന്ധവും ഇതിന്നു സിദ്ധിക്കയില്ല. ഇങ്ങനെയായാല്‍ അഖ 
ണ്ഡമായി പ്രകാശിക്കുന്ന ചിദഭാനത്തില്‍ ഇതെന്നു ചുണ്ടപ്പെടുന്നതായ 
കുറിപ്പ്‌ അഖണ്ഡമായിരിക്കയാല്‍ ആ അഖണണ്‍ഡക്കുറിപ്പു തന്നെ 
ഇതെന്ന ഉപാധിയായി കാണപ്പെടുകയാല്‍, അതിനെയും സ്വയം ചിത്പ്ര 
കാശത്താല്‍ വ്യാപിച്ചു നോക്കുകില്‍ ഇദംവൃത്തിയില്ലാതെ ചിദ്ഭാനമാ 
ര്രമായി ശേഷിക്കും. അങ്ങിനെ നീങ്ങുകില്‍ സ്വയം ഭാനമായ ചിത്ത്‌ 
അഖണണ്‍്ഡമായിട്ടെങ്കിലും കുറിക്കപ്പെടാതെ മഹാമൌനമായി പ്രകാശി 
ക്കും. വ്യവഹാരത്താല്‍ മുന്‍പറഞ്ഞ ഇതെന്ന വൃത്തി പ്രതീതിമാത്രമായി 
ഉദിക്കുന്നതെന്നു വരുകില്‍ സ്വരൂപത്തില്‍ ഇതെന്ന വൃത്തിയില്ലായ്ക 
യാല്‍ ഇതിന്റെ അഭാവത്തെത്തന്നെ സ്വപ്രകാശത്തിന്റെ അഭാവമായിട്ടു 
കാണിക്കും. അതിന്റെ അഭാവം സ്വ്രപകാശത്തിന്റെ അഭാവമായി കുറിക്ക 
(നിര്‍ണ്ണയിക്കു)പ്പെടുകില്‍ അവിടെ അഹമെന്ന ഒരു വൃത്തിയെ ഭവിപ്പിക്കും 
(ഉണ്ടാക്കും). അപ്രകാരം ഉദിച്ച്‌ അഹന്താസംബന്ധത്താല്‍ ഞാന്‍, 
എന്റേതു എന്നുള്ള രണ്ടു വിധമാകും. ഞാന്‍, എന്റേതു എന്നുള്ള 
കല്പന വരണമെന്നു വരികില്‍ അതു മനസ്സിനെത്തന്നേ സംബന്ധിക്കൂ. 
ആകയാല്‍ നിര്‍ണ്ണയിപ്പാന്‍ കഴിയാതെ ശൂന്യംപോലുള്ള മനസ്സിന്റെ ഒരു 
ഭാഗമായ വൃത്തി അഹംകാരമെന്നും ബഹിര്‍മുഖമായി കുറിക്കപ്പെടുന്ന 
ഒരു വൃത്തി ഇതെന്നും ആകുന്നു. മുമ്പ്‌ ഇതെന്ന വൃത്തി ചിദ്ഭാനമാത്ര 
മായി നിഷേധിക്കപ്പെട്ടതുപോലെ ശൂന്യം പോലുള്ള ഇദംവൃത്തിയുടെ 
അഭാവമായ അഹംവ്ൃത്തിയേയും ജഡമായിക്കണ്ട്‌ ആ വിധ ജഡത്വം 
സ്വപ്രകാശത്തില്‍ ഉദിക്കാന്‍ അവസരമില്ലായ്‌കയാല്‍ അതിനെ കാല്ര്ത 
യത്തിലും അവസ്തുവായി നിഷേധിക്കില്‍ ഇദം വൃത്തിയായി ഭവിപ്പും 
ലയമെന്ന അഹംവൃത്തിയായിട്ടുള്ള ഒടുക്കവും ആയി കാണപ്പെട്ട മനസ്സ്‌ 
സ്വരൂപമറ്റ്‌. ഉത്പത്തിനാശത്തിനു അവസരമില്ലാതെ കാല്രതരയത്തിലും 
അവസ്തുവായി ഭവിച്ച്‌, സ്വരപകാശത്തിനന ൃമായില്ലാതെ നീങ്ങിപ്പോകും. 
ഇപ്രകാരം അനുഭവിച്ചാലും. 


(ഇപ്രകാരം ആചാര്യന്‍ അരുളിച്ചെയ്തപ്പോള്‍ ശിഷ്യന്‍ അപ്രകാ 
രമേ പഞ്ചഭൂതങ്ങളെയും സ്വരൂപമില്ലാതെയാക്കിക്കണ്ട്‌, അതില്‍ ഉള്ളും 
വെളിയും വ്യാപിച്ചിരുന്ന സ്വപകാശഭാനത്തെ പ്രതൃഗ്രൂപനായ 
താനായി കണ്ട്‌, തന്നില്‍ ഇദമെന്നും അഹമെന്നും ഉള്ള ഉദയത്തിനു 
കാരണമായിരുന്ന അഖണ്‍്ഡധവൃത്തിയാകുന്ന മനസ്സിനെ ലയരൂപമായും 
സ്ഫൂര്‍ത്തിരൂപമായും ഉള്ളുതായിട്ടു നോക്കി, അതിനേയും സ്വസ്വരൂ 
പത്താല്‍ നിഷേധിച്ച്‌, സ്വയം പ്രത്ൃഗ്രബഹ്മപ്രകാശമായി പ്രകാശിച്ച്‌, 
കാല്രതയത്തിലും ഖണ്‍്ഡാഖണ്‍ഡവിനിര്‍മുക്തമായ ചിദ്ജ്യോതിയാ 
കുന്ന തന്നെയൊഴിച്ച്‌ രണ്ടാം വസ്തുവില്ലെന്നു ചിദാനന്ദസുധാസിന്ധു 
വില്‍ മുങ്ങിയവനായി ഭവിച്ചു.) 
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ശിഷ്യന്‍: അനന്തരം ആചാര്യപാദങ്ങളെ വണങ്ങി പറഞ്ഞു: 
“നിന്തിരുവടിയുടെ അപാരമഹിമയുള്ള കരുണാകടാക്ഷത്താല്‍ അരു 
ളിച്ചെയ്ത പ്രകാരം കൃതാര്‍ത്ഥനായേന്‍. ആനന്ദാനുഭവത്തെയും ഉപ 
ദേശിച്ചരുളേണമേ!” 


ആചാര്യന്‍: “ഈ ഘടം എനിക്കു ഏറ്റവും പ്രിയമായുള്ളത്‌' എന്ന 
തുപോലെ, പുര്രമിത്രകളത്രക്ഷ്രേതാദികളില്‍. “ഇതെനിക്കുഇഷ്ടം” 
എന്നു ഏറിയ പ്രിയം കാണപ്പെടുന്നു. അതിനെ ശോധിക്കില്‍ ഈ 
ര്രഹ്മാണണ്‍്ഡം അശേഷവും സ്വയം ആനന്ദരൂപമായാകവേ കാണപ്പെ 
ടും. ഇഹം മുതല്‍ പരം വരെയുള്ള പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ആനന്ദപ്രാപ്തിയാ 
യത്‌ വിഷയരൂപമായും ആത്മരൂപമായും രണ്ടു വകയായി കാണപ്പെ 
ടുന്നു. അവയില്‍ വിഷയാനന്ദമായത്‌ ഇഹത്തില്‍ ഭാര്യ, പുരതന്‍, ധനം, 
ധാന്യം, യവ്വനം, രാജ്യം, ര്രക്ചന്ദനം മുതലായവയുടെ ഭോഗങ്ങളെ 
മുന്നിട്ടുദിപ്പതും അപ്രകാരം തന്നെ സ്വര്‍ഗ്ലാദി വിഷയഭോഗങ്ങളെ മുന്നി 
ട്ടുദിപ്പതും ആകും. അതിനെ ദൈവാനന്ദമെന്നും, ഇഹത്തില്‍ ഉദിച്ച 
തിനെ മനുഷ്യാനന്ദം എന്നും പറയപ്പെടും. വിഷയഭോഗങ്ങളെ നീക്കി, 
കരണേന്ദ്രിയങ്ങളേയും നശിപ്പിച്ച്‌, ദൃശ്യം വിട്ടുപോയ ആത്മാപരോ 
ക്ഷാനുഭവത്തെ മുന്നിട്ടുദിക്കുന്നത്‌ ആത്മാനന്ദം എന്നാകും. 


ഇവയില്‍, അന്തക്കരണത്തില്‍ ആത്മാനന്ദം ഉദിക്കേണമെങ്കില്‍, 
ആ ആനന്ദം എവിടെനിന്ന്‌ ഉദിക്കുന്നതെന്ന്‌ നോക്കിയാല്‍, ഒരു 
വസ്തുവേ ഏകകാലത്തില്‍ ഒരുത്തനും സുഖജനകമായും മറ്റൊരു 
ത്തനു ദുഃഖകാരിയായും ഇരിക്കകൊണ്ടും, ക്ഷണഭേദത്താല്‍ ഒരു 
വസ്തുതന്നെ ഒരു പുരുഷന്‍ സ്നേഹദ്വേഷങ്ങള്‍ക്ക്‌ കാരണമാകുന്ന 
തിനാലും, വിഷയങ്ങള്‍ പൂര്‍ത്തിയായിരുന്നിട്ടും താനില്ലെങ്കില്‍ പ്രകാ 
ശിപ്പാന്‍ പോലും ശക്തിയില്ലായ്കയാലും, വിഷയസംബന്ധമില്ലാത്ത 
സുഷുപ്തിയില്‍ താനേ സുഖമായി അനുഭവിക്കയാലും, വിഷയങ്ങളില്‍ 
നിന്നും ആ ആനന്ദം ഉദിക്കയില്ല; ആത്മാവിങ്കല്‍ നിന്നുതന്നെ ഉദിക്കേ 
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ണ്ടതാണ്‌. എന്നാല്‍ പരമാത്മാ എല്ലായിടത്തും എപ്പോഴും ഏകസ്വരൂു 
പനായി നിറഞ്ഞിരിക്കേ എല്ലായ്പ്പോഴും ആ ആനന്ദം തോന്നിക്കൊ 
ണ്ടിരിക്കാമല്ലോ എന്നാല്‍, ആ ആനന്ദരൂപനായ പരമാത്മാവ്‌ സര്‍വ്രത 
സദാ ഏകരൂപനായി വ്യാപിച്ചിരുന്നാലും, ഗോവിന്റെ ക്ഷീരം അതിന്റെ 
സര്‍വ്വാവയവങ്ങളിലും വ്യാപിച്ചിരുന്നാലും ആ ക്ഷീരത്തിന്റെ പ്രാപ്തി 
മുലദ്വാരത്തില്‍ കൂടെ മാത്രം സിദ്ധിപ്പതുപോലെ, ഈ ആത്മാനന്ദവും 
ആനന്ദമയകോശത്തുടെ ഹൃദയത്തില്‍ പ്രാപ്തിയാകും. ആകയാല്‍ 
ആനന്ദപ്രാപ്തിക്കായിട്ട ആനന്ദമയകോശം സാദ്ധ്യമെന്നും വിജ്ഞാ 
നമയകോശം സാധനമെന്നും ആകും. 


ഇഹപരങ്ങളായ വിഷയങ്ങളെ മുന്നിട്ട്‌ ആനന്ദം പ്രാപ്തിയാ 
കുന്നതായി പ്രത്ൃക്ഷപ്രമാണത്താലും ശാസ്ത്രപ്രമാണത്താലും കാണ 
പ്പെട്ടിരിക്കെ, ആ ആനന്ദം എങ്ങിനെ ആത്മാനന്ദമായിട്ടു ചേരും? ആ 
ആനന്ദം ആത്മാവിന്റേതായാല്‍ പ്രപഞ്ചത്തില്‍ ആനന്ദ്രപാപ്തിക്ക്‌ 
കൃഷി, വാണിജ്യം,രാജ്യം, തപസ്സ്‌, യാഗാദികള്‍ മുതലായ കര്‍മ്മങ്ങളെ 
ശ്രമത്തോടെ എന്തിനായിട്ടു ചെയ്യുന്നു എന്നാല്‍, ആവിധം അവിവേകം 
ഹേതുവായിട്ടെന്നല്ലാതെ വിവേകത്തെ പറ്റി ചെയ്യുന്നതല്ല എന്നു ബോധ 
മാകും. അതായത്‌, ഒരു വസ്തു രണ്ടു സ്വരൂപത്തോടുകൂടിയതായിരി 
ക്കയില്ല. ഒരു സ്വരൂപത്തോടുകൂടിയതായിട്ടേ ഇരിക്കൂ. രണ്ടു സ്വരൂപ 
ത്തോടുകൂടിയതായി കാണപ്പെട്ടാല്‍ ഒന്ന്‌ അവിവേകം നിമിത്തമാകും. 
ഈ സ്ഥിതിക്ക്‌ ഭാര്യ, പുരതന്‍, സ്ത്രീ, ധനം ഇവറ്റില്‍ ഏറ്റവും പ്രിയമു 
ടയ ഒരുവന്‍ വഴിപോകുമ്പോള്‍ അവരോടു ചേര്‍ന്ന്‌ നദീപ്രവാഹത്തെ 
സന്ധിച്ച്‌, വലുതായ പ്രാണഭയം നേരിട്ട്‌, അവകളെയും തന്നെയും രക്ഷി 
ക്കുന്നതിനാലോചിച്ച്‌, കൈയ്യില്‍ പിടിച്ചിരുന്ന തന്റെ കന്യകയെ വിട്ടേച്ച്‌ 
അലപം ദൂരെച്ചെന്നപ്പോള്‍ പിന്നും ശ്രമം ഉണ്ടായി തോളില്‍ ഇരുന്ന 
കുഞ്ഞിനെയും തള്ളിയേച്ചു പോകുമ്പോള്‍ പിന്നീടും പ്രവാഹബാധ 
യാല്‍ മറ്റൊരു കൈയ്യില്‍ പിടിച്ചിരുന്ന ഭാര്യയെയും വിട്ടുകളഞ്ഞ്‌, 
പിന്നും ശ്രമം കൊണ്ട്‌ അരയില്‍ കെട്ടിയിരുന്ന ഘനമുള്ള ദ്രവ്യത്തെയും 
ശരീരമിരുന്നാല്‍ എര്രയോ ധനം സമ്പാദിക്കാമെന്നുറച്ച്‌ തള്ളിയേച്ചു 
പോയി. ഇപ്രകാരം പോയവന്‍ ആദ്യകാലത്തില്‍ സുഖത്തെ കൊടു 
ത്തിരുന്ന അവകളില്‍ സംബന്ധം, പ്രവാഹബാധയില്‍ പ്രാണഹാനിയെ 
ചെയ്യത്തക്ക അനിഷ്ഠപദാര്‍ത്ഥങ്ങളായി കരുതി നീക്കപ്പെട്ടു. 


മേലും, ച്രകവര്‍ത്തിയായ ഒരു രാജാവു സാമന്തവത്സരാല്‍ കപ്പം 
വച്ചു കാണപ്പെടുമ്പോള്‍ അവരുടെ നമസ്കാരത്താലും സ്തോത്രങ്ങ 
ളാലും ഏറ്റവും ഗൌരവത്തോടുകൂടി അവരാല്‍ സ്തുതിക്കപ്പെട്ട ബഹു 
നേരം അവരോടുകൂടി വലിയ സല്ലാപങ്ങളെല്ലാം സല്ലപിച്ച്‌, ആ വിധം 
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സന്തോഷത്തോടുകൂടി അനന്തരം അന്തഃപുരത്തില്‍ ചെന്നു അവരോടു 
ക്രീഡ്ച്ച്‌, തന്റെ ച്രകവര്‍ത്തിത്വത്തെ മേലായ സുഖവിലാസമായി 
നിനച്ചു സുഖിച്ചിരിക്കുമ്പോള്‍ സുഷുപ്തിയെ പ്രാപിച്ചു. പിറ്റേ ദിവസം 
കാലാധിക്യത്തില്‍ എണീറ്റിരുന്നു. ഇത്രയും നേരം ച്ക്രവര്‍ത്തികള്‍ 
നിദ്ര ചെയ്യാമോ എന്നു ഇഷ്ടന്മാരാല്‍ ചോദിക്കപ്പെടവേ, ഇന്നലെ രാജ്യ 
ഭാരത്താല്‍ അധികശ്രമം നേരിട്ടതുകൊണ്ട്‌ അവയെ നിവര്‍ത്തിക്കുന്ന 
തിനു സുഖമാകുംവണ്ണം അധികം ഉറങ്ങിയെന്നു പറഞ്ഞു. എല്ലാവ 
രാലും തന്നാലും ഏറ്റവും പ്രിയപ്പെടത്തക്ക ച്ര്രവര്‍ത്തിത്വം ഉത്തമ 
സുഖത്തെ കൊടുക്കുന്നതായാല്‍ അതിനെ നീക്കുന്നതിനു സുഖമാ 
യുറങ്ങി എന്നു ച്രകവര്‍ത്തിത്വത്തെ നിന്ദിച്ചു പറയാനെന്ത്‌? ആ രാജാ 
വുറങ്ങുമ്പോള്‍ ഉദയമായ സുഷുപ്ത്യാനന്ദം, ഒരു ച്രകവര്‍ത്തി ഒരു 
ദരിശ്രനെ മതിക്കാത്തതുപോലെ, ച്ക്രവര്‍ത്തിത്വത്തെ തുച്ഛപ്പെടുത്തി 
കാട്ടണമെങ്കില്‍ ആ സുഷുപ്ത്യാനന്ദം മേലായതായിരിക്കണമല്ലോ. ആ 
ആനന്ദത്തെ അപേക്ഷിച്ച്‌ ച്രകവര്‍ത്ത്യാനന്ദം ദുഃഖം എന്നായിത്തീരും. 
ച്രകവര്‍ത്തിത്വത്തിന്റെ സ്വരൂപം ആനന്ദരൂപമായിരുന്നാല്‍ ഒരു സമ 
യത്തും ദുഃഖരുപമായി കണ്ടു കൂടാ. ആകയാല്‍ അവിവേകത്താല്‍ ച്ര്ര 
വര്‍ത്തിത്വം ആനന്ദം പോലെയും അതില്ലായ്ക ദുഃഖം പോലെയും 
കാണപ്പെടുന്നു എന്നല്ലാതെ വിവേകിക്കില്‍ ദുഃഖരൂപമേ ആകും. 


അതു്‌ എങ്ങിനെയെന്നാല്‍, കടകമകുടകുണ്ഡലാദികളെ, ധരി 
ക്കല്‍ ശിരസ്സ്‌ മുതലായ അവയവങ്ങള്‍ക്ക്‌ ദുഃഖത്തെത്തന്നെ ഉണ്ടാക്കും. 
രാജ്യഭാരത്തെ ഇടപര്യാലോചന ബുദ്ധിക്കു പ്രയാസത്തെത്തന്നെ 
ഉണ്ടാക്കും. ഈര്‍ക്കിലിക്കൂട്ടങ്ങളെ ചൂലെന്ന്‌ അഭിമാനിപ്പതുപോലെ, 
സൈന്യം, ആയുധം, വസ്ത്രം, ആഭരണം, ധനം, ധാന്യം, വിസ്താര 
മായ ഭൂമി, ധനകോശം ഇവകളെ സംബന്ധിച്ച വിധിനിഷേധങ്ങളായ 
അധികാരം, അതിന്നാധാരമായ, രക്തം, മാംസം, ശൂക്ടം, മേദസ്സ്‌, ഞര 
മ്പ്‌, അസ്ഥി, തോല്‍, മലം, മൂര്തം, കഫം, നഖം, രോമം ഇവകളാകുന്ന 
സ്വരൂപത്തോട്‌ കൂടിയ യാവൃനദേഹം ഈ സകലത്തേയും, ചഛണ്ഡാ 
ലവീഥിപോലെ, വിവേകം കൂടാതെ കൂട്ടിച്ചേര്‍ത്ത്‌, “ഞാന്‍ ച്രരക്രവര്‍ത്തി” 
“എന്റെ രാജ്യം" എന്നഭിമാനിച്ചു, ഈ അഭിമാനത്താല്‍ സുഖം പോലെ 
തോന്നിയാലും വിവേകിച്ചാല്‍ ദുഃഖരുപം തന്നെയായിരിക്കും. 


സുഷുപ്ത്യവസ്ഥയില്‍ രാജാവു മരിച്ചവനായി കാണപ്പെട്ടില്ല. 
അവിടെ അവന്‍ എങ്ങിനെയിരുന്നു എന്നു നോക്കിയാല്‍ കടകമകുടാ 
ദ്യാഭരണമാകട്ടെ, അവയെ ധരിക്കുന്ന ദേഹമാകട്ടെ, അവറ്റെ കണ്ടാന 
ന്ദിക്കുന്ന കരണേന്ദ്രിയങ്ങളാകട്ടെ, അവയുടെ അധികാരമാകട്ടേ, 
അതിന്നു വിഷയമായ രാജ്യമാകട്ടെ, ഇവറ്റെ തനതായി അഭിമാനിക്കുന്ന 
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മഹാഹംകാരമാകട്ടെ, സകലത്തെയും വിട്ട്‌ സുഖകാരണമായി 
യാതൊരു കാരണവും കൂടാതെ താന്‍ തന്നെ തനിക്ക്‌ ആനന്ദസ്വരൂപ 
മായിരുന്നു. ആവിധ ആനന്ദരൂപം തന്നെ സ്വസ്വരുപം എന്നുള്ള 
വിവേകം ഇല്ലായ്കയാല്‍ ഉണരുമ്പോള്‍ ഞാന്‍ സുഖമായി ഉറങ്ങിയെന്ന 
തനതു സുഖസ്വരുപത്തെ അഹംകാരത്തോടുകൂടി ചേര്‍ത്തുകണ്ട്‌, ആ 
അഹംകാരിയായ തന്നെ ദേഹസംബന്ധത്താല്‍ ദേഹസ്വരൂപമായി 
നോക്കി, മകുടാദ്യാഭരണ സംബന്ധത്താല്‍ തന്നെ കിരീടിയാകുന്നു 
വെന്നാനന്ദിച്ച്‌, അപ്രകാരം തന്നെ മറ്റു രാജ്യങ്ങളെയും അഭിമാനിച്ച്‌, 
ഞാന്‍ 'ച്രകവര്‍ത്തിയാകുന്നു” എന്ന്‌ അവിവേകം ഹേതുവായിട്ട്‌ 
ഏറ്റവും (പിയ വിലാസത്തെ പ്രാപിക്കുമ്പോള്‍, ഞാനോ എന്റെ 
രാജ്യമോ എന്റെ അധികാരമോ എന്ന്‌ ആ വിഷയരുൂപങ്ങളെ കണ്ട്‌, 
ചിത്തവൃത്തികൊള്ളാതെ കണ്ട്‌, നിശ്ചലമായി അല്പനേരം നില്ക്കേ 
ആ അവസ്ഥയില്‍ ഇന്ദ്രിയം, വിഷയം ഇവകള്‍ വഴിയായി അന്തകരണം 
സത്ത്വാകാരമായി പരിണമിച്ച്‌, ആ ക്ഷണത്തില്‍ അത്തക്കരണ്റേനദ്രിയ 
സംബന്ധമില്ലാത്ത സത്ത്വവൃത്തി ആനന്ദമയകോശത്തില്‍ ആഭാസമാ 
കയാല്‍ അതില്‍ ആത്മാനന്ദം ആനന്ദമയകോശത്തിന്‍ വഴിയായി ഉദിച്ചു 
നില്ക്കും. ആ ആനന്ദത്തെ ആത്മാനന്ദം എന്നറിയാതെ ആ വിഷയ 
മാര്‍ഗ്ഗമായുദിച്ചതായി ഭാവിച്ച്‌ അതിനെ വിഷയാനന്ദമെന്ന്‌ അഭിമാനി 
ക്കും. വിഷയം നീങ്ങുമ്പോഴും വിഷയം വിരോധപ്പടുമ്പോഴും, അവി 
വേകം കൊണ്ടു മൂഡവ്യത്തിയുണ്ടായി, ആ മുഡഃവൃത്തിയാല്‍ സത്ത്വ 
വൃത്തി തിരോധാനപ്പെട്ട, ആ ആനന്ദവും തിരോധാനപ്പെട്ട “ഞാന്‍ 
ദുഃഖിയാകുന്നു” വെന്ന്‌ വ്യവഹരിക്കും. 


ആകയാല്‍ അവരുടെ അവിവേകത്തെ അപേക്ഷിച്ച്‌ ദേഹസംബ 
ന്ധമായും മനോസംബന്ധമായും ഉള്ള വിചിത്രമായ കര്‍മ്മങ്ങളെ ലോക 
പ്പഴക്കത്താലും ശാസ്ര്രപ്രമാണത്താലും വിധിക്കപ്പെടും. ആ വിധ 
കര്‍മ്മങ്ങളെയറിഞ്ഞു ചെയ്യുന്നതിനുള്ള സാധനം ബുദ്ധിയെ ഒഴിച്ചു 
വേറെ ഇല്ലാത്തതിനാല്‍ അതിനെക്കൊണ്ടുതന്നെ ഇഹപരം രണ്ടും 
ബാധിക്കപ്പെടുക ഹേതുവായിട്ട്‌ വിജ്ഞാനമയകോശത്തെ സാധന 
മെന്നും ഇഹത്തിലാകട്ടെ പരത്തിലാകട്ടെ ആനന്ദം ഉദിക്കണമെങ്കില്‍ 
ആനന്ദമയകോശത്തില്‍ നിന്നുദിക്കയാല്‍ ആ ആന്ദമയകോശത്തെ 
സാദ്ധ്യമെന്നും പറഞ്ഞു. ഈ വിജ്ഞാനമയകോശം സൂക്ഷ്മമായി 
എത്രത്തോളം വിസ്താരപ്പെട്ടതാകുന്നോ അത്രത്തോളം ആനന്ദവും 
വിസ്താരമായി പ്രാപ്തിയാകും. 


ഇങ്ങനെയാകയാല്‍ പഞ്ചഭൂതങ്ങള്‍, തന്‍ഗുണമായ ശബ്ദാദികള്‍, 
തദ്വികാരങ്ങളായ ഘടപടാദി ഇഹപരയെന്ന ലോകങ്ങള്‍ ഇവ സമ 
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സ്തവും സത്ത്വം, രജസ്സ്‌, തമസ്സ്‌ എന്ന മൂന്നുഗുണങ്ങളില്‍ വികാരങ്ങ 
ളാകും. വിഷയാനുഭൂതിദശയില്‍ വിഷയങ്ങളെ ഇന്ദ്രിയങ്ങളാല്‍ ബുദ്ധി 
വ്യാപിക്കുമ്പോള്‍ വിഷയങ്ങളെ അശേഷവും വ്യാപിച്ച ആ ബുദ്ധിയെ 
വിഷയാകാരങ്ങളായി ഭേദപ്പെടുത്തി, അവകളില്‍ മോഹത്താല്‍ മയ 
ങ്ങി, ആ മയക്കം കൊണ്ട്‌ ആ വിഷയങ്ങളെയും തന്നെയും തനതധി 
ഷ്ഠാനമായ ആത്മാനന്ദത്തെയും വിവേകിപ്പാന്‍ ശക്തിയില്ലാതെ 
ക്ഷണമാത്രം മൂര്‍ച്ഛിച്ചുനില്ക്കും. ആ അവസ്ഥയില്‍ വിക്ഷേപമില്ലാ 
ത്തതു കൊണ്ട്‌ സത്തച്വഗുണം അധികരിച്ചു അതിന്‍വഴിയെ ആനന്ദം 
പ്രപ്തിയാകും. വിഷയാകാരമായി ബുദ്ധിയെ ഭേദിപ്പിച്ചത്‌ ബുദ്ധിയു 
ടെയും വിഷയങ്ങളുടെയും രജോഗുണമാകും. ആ വിഷയങ്ങളെയും 
ഈ ബുദ്ധിയേയും മോഹത്താല്‍ ഭേദപ്പെടുത്തി ഭേദഭാവം കൂടാതെ 
മൂര്‍ച്ചിപ്പതു ബുദ്ധിയുടേയും വിഷയങ്ങളുടെയും തമോഗുണങ്ങളാകും. 


എന്നാല്‍ രജോഗുണത്താലും തമോഗുണത്താലും ബാധിക്കപ്പെട്ട 
ബുദ്ധിക്ക്‌ സത്ത്വഗുണാധിക്യം സിദ്ധിപ്പാന്‍ കാരണമെന്തെന്നാല്‍, രണ്ടു 
ഗുണത്താലും ബുദ്ധി മൂര്‍ച്ഛിക്കും. ആ അവസരത്തില്‍ തന്റെ ശക്തി 
വിഷയത്തെ നാട്ടുന്നതിനു സാമര്‍ത്ഥ്യമില്ലാതെ സ്വകാരണമായ സത്ത്വ 
വൃത്തിയില്‍ ഒടുങ്ങി നിലക്കും. അപ്പോള്‍ ആനന്ദമയകോശമാര്‍ഗ്ഗമായി 
ആനന്ദം പ്രതിഫലിക്കും. ആ ആനന്ദാനുഭവത്തെ വിഷയമായി ഭാവിച്ച്‌ 
മുന്‍പോലെ ബഹിര്‍മുഖമായി ഉദിക്കും. അപ്രകാരം ഉദിക്കേ ആ ആന 
ന്ദത്തെ ബുദ്ധിയോടുകലര്‍ന്നു നിന്ന്‌ തമോഗുണവും രജോഗുണവും 
തങ്ങളുടെ ശക്തിയാല്‍ കലര്‍ന്ന വിഷയാകാരങ്ങളായി അതിനെ 
ബുദ്ധിക്കു കാണിക്കും. ആ ആനന്ദത്തെ ബുദ്ധിയും വിഷയാനന്ദമെന്നു 
മതിക്കും. ആകയാല്‍ രജോഗുണത്തെയും തമോഗുണത്തെയും ബുദ്ധി 
യിലും വിഷയത്തിലും ഇരിക്കുന്ന പ്രകാരം അറിഞ്ഞ്‌, അവയെ തള്ളി 
അവകളില്‍ മറഞ്ഞുനിന്ന്‌ സത്ത്വഗുണത്തോടും രണ്ടു ഗുണങ്ങളും വിട്ട 
ബുദ്ധിയെയും വിഷയത്തെയും ഐക്യപ്പെടുത്തിയാല്‍ ആനന്ദമായകോ 
ശമാര്‍ഗ്ഗമായിത്തന്നെ ബുദ്ധിയുടെ ആദരവാല്‍ വിഷയങ്ങളില്‍ പ്രതി 
ഫലിച്ചു ആനന്ദം അനുഭവിക്കാറാകും. അവിടെ വിഷയഭാവം ഇല്ലാ 
ത്തതിനാല്‍ ആ ആനന്ദം ആത്മാനന്ദമെന്നു അനുഭവിക്കപ്പെടും. 


വിഷയം, ബുദ്ധി ഈ രണ്ടിനും രണ്ടു സ്വരൂപങ്ങള്‍ ഇരിക്കുന്നു. 
അവയില്‍ ഒന്നു വികാരവും മറ്റൊന്നു നിര്‍വികാരവുമാകും. തമോഗുണം 
വികാരങ്ങളെ ചേര്‍ന്നിരിക്കും. സത്ത്വഗുണം നിര്‍വികാരരൂപത്തെ 
ചേര്‍ന്നിരിക്കും. അതിനെ അറിയും പ്രകാരത്തെ വിചാരിക്കില്‍, ഈ 
നമ്മുടെ രാജ്യം നമുക്കു ഏറിയ ലാഭത്തെ തരത്തക്കതായുള്ള ഇഷ്ട 
വസ്തുവാകുന്നു എന്ന വൃത്തി ഉദിക്കുമ്പോള്‍ വിചിത്രങ്ങളായ ഗുണ 
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ഭേദങ്ങളെ ഉടയ നാനാവസ്തുക്കളോടു കൂടിയ രാജ്യം ആ വൃത്തി 
യില്‍ നിന്നു ഭിന്നമായി കാണപ്പെട്ടു, അതിനെ തന്റെ ബുദ്ധിയില്‍ ഉള്ള 
പ്രകാരം ചൂണ്ടി, അപ്പോള്‍ ഇഷ്ട വസ്തുവായിട്ട്‌ രാജ്യം പ്രകാശിച്ച്‌, 
ഇങ്ങനെ ഇതു നമുക്ക്‌ ഇഷ്ടവസ്തുവെന്ന പ്രിയം നടിച്ച്‌ ആനന്ദിച്ച്‌ 
ആ പ്രിയത്താല്‍ മുന്‍പറഞ്ഞപ്രകാരം ക്ഷണമാത്രം മൂര്‍ച്ഛിച്ച്‌ വിഷയ 
ഭാവം കൂടാതെ ആനന്ദാനുഭവം ഉദിച്ച്‌ അതോട്‌ വിഷയവിഷയിയായി 
ഭേദഭാവം കണ്ട്‌, ആ ആനന്ദത്തെ വിഷയങ്ങളില്‍ ഉണര്‍ന്നു സന്തോ 
ഷിക്കുമാറു കാണപ്പെടുകയാല്‍ നാനാവിഷയങ്ങളായി തോന്നിയ രാജ്യ 
രൂപമായ ഭിന്നഭിന്നവിഷയങ്ങളും ആ വിഷയാകാരവൃത്തികളും ഖണ്ഡ 
ഖണണ്‍്ഡങ്ങളായിരുന്നാലും അവയ്ക്കു ആധാരമായിരുന്ന വിഷയവും 
ആ വിഷയാകാരവ്ൃത്തിയും അഖ്ഡമായിരിക്കയാല്‍ ഖണ്‍്ഡമായും 
അഖണണ്‍്ഡമായും രണ്ടു രൂപങ്ങളെ വിഷയവും വിഷയാകാരമായി പരി 
ണമിച്ച വൃത്തിയും ഉള്ളവയാകും. അപ്രകാരം തന്നെ അതിനെ ഇതു 
വിഷയം എന്നു ചൂണ്ടിയ വൃത്തിയും ഖണ്ഡമായും അഖണണ്‍്ഡമായും 
പരിണമിച്ച്‌ വ്യാപിച്ച്‌ ചുണ്ടുകയാല്‍ അതും ഖണ്‍ഡമായും അഖണ്ഡ 
മായും രണ്ടു രൂപങ്ങളോടു കൂടിയതാകും. അപ്രകാരം തന്നെ ഇത്‌ 
നമ്മുടെ എന്ന്‌ ആത്മസത്തായാല്‍ ഖണ്‍ഡമായും അഖണ്‍്ഡമായും 
അഹങ്കാരം പരിണമിച്ചു വ്യാപിച്ച്‌ അവയെ സ്വന്തമായി ഭാവിക്കയാല്‍ 
ആ അഹംകാരോപാധിയോടുകൂടിയ ആത്മസത്തയും രണ്ടു രൂപ 
ത്തോടു കൂടിയതാകും. ഇവയില്‍ ഖണ്‍ഡങ്ങളായ രൂപങ്ങള്‍ രജോഗു 
ണവികാരങ്ങളാകും. അഖണ്ഡങ്ങളായ രൂപങ്ങള്‍ സത്ത്വഗുണവികാ 
രങ്ങളാകും. ഖണ്ഡാഖണ്‍്ഡങ്ങളെ പിരിച്ചുകാണാന്‍ ഇടകൊടുക്കാതെ 
ഏകാകാരമായി സ്വന്തപ്പെടുത്തി മൂര്‍ച്ഛിപ്പതു തമോഗുണവികാരങ്ങ 
ളാകും. 


ആയതിനാല്‍ അഖണ്‍ഡവിഷയത്തിലുദിച്ച അഖണ്ഡങ്ങളായ 
വിഷയങ്ങളെ നിദാനിച്ച്‌, അവയില്‍ കാണപ്പെടുന്ന ഗുണങ്ങളെയും 
നിര്‍ണ്ണയിച്ച്‌, ആ ഗുണങ്ങളെയും ആ ഗുണികളാകുന്ന വിഷയങ്ങള്‍ക്കു 
അന്യമായിട്ടു കണ്ട്‌, അവയെ പഞ്ചേന്ദ്രിങ്ങളാല്‍ വിഷയീകരിക്കപ്പെടു 
മ്പോള്‍ അവിടെ വിഷയങ്ങളാലുദിച്ച ആ ഗുണികള്‍ കാണപ്പെടാതെ 
ശൂന്യമായിട്ടു നീങ്ങിപ്പോകും. ഗുണികളായ വിഷയങ്ങള്‍ നീങ്ങുമ്പോള്‍ 
ആധാരമറ്റ്‌ ആ ഗുണങ്ങളും വിട്ടുപോകും. ആ ഗുണികളായ വിഷയ 
ങ്ങളുടെയും ഗുണങ്ങളുടെയും അളവുപോലെയുള്ള വൃത്തികള്‍ മാത്രം 
ഖണ്‍ഡാഖണ്‍്ഡങ്ങളായിട്ട ആകാശത്തില്‍ കുറിക്കുന്ന രേഖകള്‍ 
എന്നപോലെ ഭവിക്കപ്പെടും. അപ്രകാരം തന്നെ മുന്‍ ഖണ്ഡാഖണ്‍്ഡ 
ങ്ങളായി ഭവിച്ച ഭഭതികങ്ങളായ വിഷയങ്ങള്‍ക്കാധാരമായി നിന്ന ഭൂത 
ങ്ങളായ അഖണ്ഡ വിഷയങ്ങളെയും ഇല്ലാതെ കണ്ട്‌ തള്ളുമ്പോള്‍ 
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അവകളും നീങ്ങി അവകളുടെ അളവുപോലെയുള്ള രൂപാദി വികാര 
മറ്റ വ്യാപകവ്ൃത്തി മാത്രമായി കാണപ്പെടും. ആ അവസ്ഥയില്‍ ഖണ്‍ഡ 
മായ വിഷയങ്ങളും അവയ്ക്കാധാരമായ അഖണ്‍ഡധവിഷയങ്ങളും ഭൂത 
ഭൌതിക വികാരങ്ങളെ വിട്ട ഖണ്ഡാഖണ്‍്ഡവൃത്തി മാത്രമായിരിക്ക 
കൊണ്ട്‌ അവയെ ഇതെന്നു വ്യാപിച്ച ബുദ്ധിവൃത്തിയും ഭൂതഭാതിക 
വികാരങ്ങളെ അഭിമുഖപ്പെടാതെ ഖണ്ഡാഖണ്‍്ഡങ്ങളായ വിഷയാകാ 
രങ്ങളായി പരിണമിച്ച്‌ വ്യാപിച്ച്‌ സ്വശക്തിയാല്‍ ഇതെന്നു കുറിച്ചു 
നില്ക്കും. 


അപ്രകാരം തന്നെ ആ ആത്മസത്തയോടുകൂടിയ അഹംകാരവും 
അവയെ എന്റേതു എന്നു വ്യാപിക്കുമ്പോള്‍ ഖണ്‍ഡാഖണ്‍ഡങ്ങളായ 
ആ ആകൃതികളുടെ അളവിനൊത്ത പരിണാമത്തെ പ്രാപിച്ച്‌, അവയെ 
വ്യാപിച്ച്‌, സ്വസ്വഭാവമായ സ്വശക്തിയിനാല്‍ ഭേദപ്പെടുത്തി നില്ക്കും. 
സ്വസ്വഭാവമായ അഹംകാരശക്തി ആത്മശക്തിയാകയാല്‍, ആത്മാവേ 
ആനന്ദസ്വരുപമായിരിക്കയാല്‍, എല്ലാവര്‍ക്കും ആനന്ദമേ ഇഷ്ടവസ്തു 
വായി കാണപ്പെടുകയാല്‍, ആ ഇഷ്ടവസ്തുവെത്തന്നെ സ്വന്തമെന്നു 
പറകയാല്‍ ആ ആത്മശക്തിയായ സ്വന്തമെന്ന പ്രിയവ്ൃത്തി ആ അഹം 
കാരവ്യാപകത്തോടും സകലതും കലര്‍ന്നു നില്‍ക്കും, ആ വിധ പ്രിയ 
വൃത്തി ആനന്ദസ്വരൂപമായ ആത്മശക്തിയാകയാല്‍ അതില്‍ മാത്രമായി 
ആനന്ദവും അവയില്‍ പ്രതിഫലിച്ചു ഉള്ളിലും വെളിയിലും നിരന്തര 
മായി പൂര്‍ണ്ണമായി പ്രകാശിക്കും. 


ഈ ആനന്ദത്തേയും ഇതെന്ന ബുദ്ധിവ്യാപകത്തേയും ഖണ്‍ഡാ 
ഖണ്‍ഡങ്ങളായ വിഷയവ്ൃത്തികളെയും വ്യാപിച്ച്‌ അഭേദമായി കാട്ടി 
പ്രകൃതിജ്ഞാനത്തെ മറച്ച്‌ മൂര്‍ച്ഛിപ്പത്‌ അഹങ്കാരത്തിന്‍ തമോഗുണ 
മാകയാല്‍ അതിനെ നീക്കിയാല്‍ ഖണ്‍ഡാഖണണ്‍്ഡങ്ങളായ ഈ അഹ 
കാരവും അതിനാല്‍ വ്യാപിക്കപ്പെട്ട ഇതെന്ന ബുദ്ധിവൃത്തിയും അതി 
നാല്‍ വ്യാപിക്കപ്പെട്ട ഖണ്ഡാഖണണ്‍്ഡങ്ങളായ വിഷയവൃത്തിയും അവ 
യുടെ ഉള്ളും വെളിയും വ്യാപിച്ച്‌ ആത്മാനന്ദത്തെ അവകളില്‍ പരി 
പൂര്‍ണ്ണമാക്കിച്ചെയ്ത്‌ പ്രകാശിച്ച ആത്മശക്തിയാകുന്ന സ്വസ്വഭാവമെന്ന 
(പിയ വൃത്തിയും വിവേകജ്ഞാനത്തോടുകൂടി അനുഭവത്തിനു 
സിദ്ധിക്കും. അവകളെ പറഞ്ഞപ്രകാരം നിദാനത്തോടനുഭവിച്ച്‌ രജോ 
ഗുണത്തേയും നീക്കേണ്ടതാണ്‌. 


അതിന്നുപായമെങ്ങിനെയെന്നാല്‍ ഭിന്നഭിന്നങ്ങളായി തോന്നിയ 
വിഷയവ്യത്തികള്‍ ഭാതികങ്ങളുടെ അളവിന്‌ തക്കതായി ഉദിക്കയാല്‍ 
അവകള്‍ നീങ്ങുമ്പോള്‍ ആ അളവും വിട്ടുപോകും. അവകള്‍ വിട്ടേടം 
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അവയുടെ അഭാവമായിരിക്കും. അവകളുടെ അഭാവത്തെ അവിടവിടെ 
അനുഭവിക്കുമ്പോള്‍ അവയുടെ അളവിനു തക്ക വൃത്തികളും അഭാവ 
മായിക്കൊണ്ട്‌ ഖണ്ഡവ്ൃത്തികളശേഷവും വിട്ടുപോകും. അപ്രകാരം 
തന്നെ അഖണഡവിഷയവ്ൃത്തിയേയും നീക്കുകില്‍ അവകളെ വ്യാപിച്ച്‌ 
ബുദ്ധിവൃത്തിയും അതിനെ വ്യാപിച്ച അഹംകാരവൃത്തിയും ഖണ്ഡാ 
ഖണ്‍ഡഡവിനിര്‍മുക്തങ്ങളായി നീങ്ങിപ്പോകും. അപ്പോള്‍ ഭാവാഭാവവി 
ഷയം കൂടാതെ, ഖണണ്‍്ഡമെന്നും അഖണ്‍്ഡമെന്നും നിര്‍ണ്ണയിച്ചുകൂ 
ടാതെ അതിരറ്റ ആത്മശക്തിയാകുന്ന പ്രിയവൃത്തി മാത്രം ആനന്ദഘ 
നമായനുഭവത്തിനു സിദ്ധിക്കും. അവിടെ ആ ഉപാധിയെ നീക്കിയാല്‍ 
ആനന്ദമാത്രമായി ശേഷിക്കും. മറുപടിയും പ്രിയവ്ൃത്തി ഉദിക്കില്‍ ആദ്യ 
ത്തെപ്പോലെ സൂക്ഷ്മ്രതിപുടിയോട്‌ അനുഭവത്തിനു സിദ്ധിക്കും. 
തല്‍സ്വഭാവത്തെ അറിഞ്ഞ്‌ വിഷയവൃത്തികളെ കല്‍പിച്ചു വ്യാപിക്കേ 
അവയില്‍ ഈ ആനന്ദമേ നീക്കമറ്റു നിറഞ്ഞു നില്‍ക്കും. ഇതിനെ അറി 
യാതെ അവിവേകത്താല്‍ വിഷയാനന്ദമെന്നു ഭാവിച്ചുകൊള്ളും. ആക 
യാല്‍ മുന്‍പറഞ്ഞ വിചാരണാവിവേകത്താല്‍ ബ്രഹ്മാനന്ദമായനുഭവി 
ച്ചാലും. 

(ശിഷ്യന്‍, പറഞ്ഞ പ്രകാരം ഉപാധികളെ നീക്കി, ശേഷിച്ച ആത്മാ 
വാകുന്ന തന്നെ ആനന്ദരൂപനായനുഭവിച്ച്‌, തന്നില്‍ ആരോപിതമായ 
സകലത്തേയും അസത്തെന്നും ജഡമെന്നും ദുഃഖമെന്നും നിര്‍ണ്ണയിച്ചു 
ബാധിച്ച ആനന്ദരൂപനായ താന്‍, അവയെല്ലാം ബാധിക്കപ്പെട്ടിട്ടും ബാധി 
ക്കപ്പെടാത്തതുകൊണ്ട്‌ സത്തെന്നും, അവകള്‍ അവസ്തുവാകയാല്‍ 
പ്രകാശിക്കാതെ ജഡമായാലും താന്‍ സ്വയം പ്രകാശിക്കയാല്‍ ചിത്തെ 
ന്നും, ശേഷിച്ചിടത്ത്‌ തനിക്കന്യമായി വേറൊരു വസ്തുവില്ലായ്കയാല്‍ 
സത്തുതന്നെ ചിത്ത്‌, ചിത്തു തന്നെ ആനന്ദം, ആനന്ദമേ താനാകയാല്‍ 
സ്വയം സച്ചിദാനന്ദാഖണ്ഡൈകരസമെന്ന താനായ തന്മഹിമയെ 
ത്തന്നെ ഇഷ്ട വസ്തുവെന്നു ആനന്ദിച്ച്‌ സ്വയം ആനന്ദക്കടലില്‍ 
മുഴുകി.) 


